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कंलकृत्ता 


उक्त सभा का केन्द्रीय काया लय-- 


सिक्काव- 


चा' 
ैहिया लेन, 


नया मदिर, 


१६१ कालबा देवी रोड, बस्बई 


जय ड्गरमल सबलावत 
मंत्री शाखा-सभा 


कलकत्ता 


प्रकाशकीय पर क्तंय 


इस ट्रेक्ट मे श्रीमान कानजी स्वामी सोनगढ़वालो के शास्त्र- 
विरुद्र मत और मन्तव्यों का अनेक आचार्यों के प्रमाणों द्वारा 
जोरदार खण्डन किया गया है । यह ट्रैक्ट केवल खण्डन-मात्र 
नहीं है किंतु दिगम्बर जैन-सिद्धान्त की क्‍या मान्यताए हैं, इस 
दाशंनिक दिग्दशन की एक उचस कजी है । इसकी एक-एक प्रति 
प्रत्येक नगर के जिनमदिर में रहनी चाहिये ओर सब भाइयों को 
इस टैक्ट को मननपृवेक पढना चाहिये । 


इसके लेखक जैन तथा जैनतर समाज-प्रख्यात उद्धट घुरधर 
विद्वान विद्यावारिधि वादीभमकेसरी न्‍्यायालकार न्याय-दिवाकर 
धर्मवीर श्रीमान्‌ श्रद्धेय प० मक्खनलालजी शास्त्री है, जो 
मोरेना ससस्‍्क्ृत महाविद्यालय के सुयोग्य प्रधानाचार्य तथा जैन- 
दर्शण पतन्न के प्रधान संपादक है । 


पंचाध्यायी, राजबातिकालकार, पुरुषाथसिध्युपाय जेंसे महान 
गभीर मस्कृत शास्त्रों को आपने महत्वपूरं विस्तृत टीकाए 
की है, तथा सिद्धान्तसत्र समन्वय, सिद्धान्तविरध परिहार, 
स्श्यास्प्शभेद विचार आदि अनेक ट्रैक्ट भी आपने अपनी 
प्रोढ चिद्वत्तापूण लेखनी से लिखे है। तथा आयेसमाज एव 
सनातनी विद्वानो के साथ शास्त्राथे करके जैनधम की विजय- 
पताका भी आपने फहराई है। देहली और अबाला में आपने जो 
शास्त्रार्थ किये थे वे पुस्तक रूप में छप भी चुके हे । 


( २) 


जब-जब आगम के सिद्धान्तो मे विरोध ण्व विवाद खडा हुआ 
है तब-तब आपने अपनी पूर्ण शक्ति लगाकर धर्म की रक्षा की है। 
आगम-विरुद्ध विचारो के प्रचार को आप कभी सहन नहीं करते 
। बडे से बड़ो का भी सामना कर निर्भीकता से शास्त्रों के 
सदुत्तर से उन्हे कुका देते है। साथ ही आप निरमिभानी, सरल 
ए्ब लब्धप्रतिष्ठ ब्रती गणनीय विद्वान है यही कारण है कि 
आप आगम पथग्रदशेंक समाज के माने हुए कणधार है। 
आप करीब २० बषे तक ऑनरेरी मजिस्ट्रेट भी रह हैं। आप 
को सेकेड क्लास पावर के अधिकार प्राप्त थे । आपके फैसले हाई- 
कोट तक से बहाल रहे है। यह आपकी न्यायपूर्ण कुशलता का 
परिणाम है। इस राजसेवा और लोकसेवा के उपलक्ष्य में 
ग्वालियर दरबार ने आपका प्रमाणपत्र ओर सिरोपाब भेट 
किये है । 
कलकत्ता समाज पर भी आपका पर्याप्त प्रभाव है । वह जब 
कभी आपकी आमत्रित करता है तब आप पधार जाते ह। इस 
वर्ष प्ब॑ मे आपके विद्वत्ता एव अनुभवपूर्ण शास्त्रीय विवेचनों 
ओर भाषणों स यहा का समाज बहुत प्रभावित हुआ है । श्री 
कानजी स्वामी के मन्तव्यों का माननवाले भी शास्त्र-सभा में 
आते थे, उनकी शकाओ का आप महत्वपूर्ण समाधान करते थे । 
प्रसिद्ध फम श्री० तीर्थ भक्त शिरोमणि सेठ चांदमल धन्ना- 
लालजी पादनी के पाटनी भवन में आपको ठहराया गया 
था । पर्व की समाप्ति पर जब आपका घरेलू तौर पर उक्त 
फर्मवाला ने और दूसरे कई फर्मवालो ने विदायगी के रूप 
में समुचित द्रव्य भेट करने का आग्रह किया तब आपने बडी 
प्रसन्नता के साथ यह कहा कि “से 5सी भी रूप में द्रव्य भेट 
स्वीकार नहीों,करता हू । सर सेठ हुकमचंदजी आदि के यहा मुझे 
अनेक प्रसग भेट के आये है परतु मेने आज तक कभी भेट 


( रे) 


नहीं ली है। आपका आदर रखने के लिये मे एक श्रीफल 
प्रहण करता हू।” ऐसा कहकर थाल मे से श्रीफज्ञ लेते हुए आपने 
तिलक करा लिया । उपस्थित सभी महानुभावों ने उन्हे बढ़े 
आदर के साथ पुष्पमालाए पदनाकर विदा किया । आपकी 
निष्रद (निर्लोभ) बृत्ति का द्वी यह असर है कि समम्त समाज 
आपके बचनो को निरपेक्ष प्रामाशिक मानकर उनका पूर्ण 
आदर करता है। भा० दिगम्बर जेन-सिद्धान्त-सरक्षिणी सभा 
की स्थापना का मूल श्रेय आपको दी है। आपके ही सत्परामशे 
से उक्त सभा की बम्बई में स्थापना हुईं थी। डसीकी शाखा- 
सभा कलकत्ता में स्थापित हो चुकी हे । 


हमे यह लिखते हुए बहुत आनंद होता है कि आपके सभी 
भाई विद्वान और धर्मनिष्ठ है। धमरत्न सरस्वती-दिवाकर 
श्रद्धेथ पं० लालारामजी शास्त्री के समान आपके लघु भाई 
श्री बाबू श्रीलालजी जौहरी (जयपुर) भी दृढ़ धार्मिक है। सबसे 
बढ़कर महान्‌ गौरव की बात यह है कि परम पूज्य आचाये सुधमे 
सागर महाराज भी आप के ही सहोदर श्राता थे । जिन्होने सुधमे- 
ध्यान प्रदीप, सुधर्म श्राबकाचार आदि सस्कृत ग्रन्थों की रचना 
कर समाज का महान्‌ कल्याण किया है । 


अत में हमारी यही भावना है कि आप इसी प्रकार समाज 
को पथ-प्रदशेन करते हुए चिरजीवी बने रहे । इस ट्रैक्ट की छपाई 
मे जिन धामिक श्रीमानो ने द्रव्य दिया है उनके भी हम आभारी 
है और उन्हे धन्यवाद देते है। 


(४) 


साथ ही इतना श्रावश्यक निवेदन हम श्री कानजी स्थ्रोमी 
ओर उनके अनुयायियों से भी कर देना उचित समझते है कि वे 
इस टैक्ट का हित-रूप सद्बुद्धि से पह और मननपू4क शास्त्रों 
के रहस्य का सममकर अपने विचारों का शास्त्रानुकूल बनावे । 
तभी आप लोग अपना तथा दूसरो का कल्याण कर सकेंगे । 

निवेद क 
ड्ंगरमल जैन सबलावत, मत्री 
बावूलाल जैन, स० मतन्नी 


श्री भा० दि० जैन-सिद्वान्त-सरक्षिणी 
शाखा-सभा, कलकचा 


( भर ) 


इस पुस्तिका मे जिन-जिन शास्त्रों के प्रमाण दिये गये हैं, 
उनके नाम इस प्रकार हैंः-- 


१. धवल सिद्धान्तशास्त्र 
--आचाये भूतवलि पुष्पदंत तथा आचाये वीरसेन 
२. राजवार्तिकालकार 
--आचाये अकलकदेव 
३ गोम्मटसार जीवकाण्ड 
--सिद्धांतचक्रवर्ती आचाये नेमिचन्द 
४ गोम्मटसार कमेकारड 
--सिद्धांतचक्रवर्तों आचार नेमिचन्द' 
४ समयसार 
--आचाये भगवत्कुदकुद स्वामी 
६ पण्चवास्तिकाय समयसार 
--आचार्य भगवत्कुदक'द स्वामी 
७ रयणसार 
--आचाये भगवत्कु दकु द स्वामी 
८ पद्मनदि पश््मविशतिका 
--आचाय पद्मनंदि स्वामी 
६ पुरुषाथे सिद्ययुपाय 
“-आचाय अम्ृतचन्द्र सूरि 
१० न्यायदीपिका 
--यति धर्मभूषण 
११ अध्टसहली 
--आचा विद्यानंदि स्वामी 


१२. 


श्३ 


श्ड 


१५, 


१६ 


१७ 


श्प 


१६, 


२० 


२१ 


श्र 


२३ 


र४- 


(ब ) 


सर्वाथसिद्धि 

--आचाय पूज्यपाद स्वामी 
भाव-संग्रह 

--आचाये देवसेन 
तत्वार्थसूत्र 

- आचाये उमास्वामी 
परमाध्यात्म तरगिणी 

- आचाय अमृतचन्द्र सूरि 
पव्चाध्यायी 

--आचाये अमृतचन्द्र सूरि 
परमात्मप्रकाश 

--आचाये गोपनद्रदे व 
षद्प्राभुतादि सप्रह 

बल भगवत्कुदकंद स्वामी 
द्रव्य-सं ग्रह 

--आचाये नेमिचन्द्र सिद्धान्तचक्रवर्ती 

प्रवचनसार 

--आचाये कदकुंद स्वामी 
रत्नन्नयसार 

--आचाये अकलंकदेव 
आत्मानुशासन 

--आचाये गुणभद्र 
प्रतिक्रमण ग्रन्थत्रयी 

--श्री गौतम स्वामी 
दशभक्त्यादि सम्रह 

--श्राचाये पूज्यपाद आदि 


(स ) 


२५ मूलाचार हे 

--आचाये कु ठकु'द रवामी 
२६ योगसार 

--आंचाये अमितगति 
२७ चरित्रसार 

--आचाय चामुन्द्रराव 
रुप आत्मख्याति समयसार 

--आचार्थ कु दकु द स्वामी 
२६ अष्टपाहुड 

--आचाये कु'ढकु द स्वामी 
३० परीक्षामुख 

--आचाये मारिक्यनदि 


नोटः--इस ट्रेक्ट मे केवल ३० शाल्लों के ही प्रमाण दिये गये 
है. जो मुख्य रूप से निश्चयनय का ग्रतिपादन करते हैं। किन्तु 
श्री कानजी स्वामो के मन्तव्यों के खडन में दिगम्बर जैनमत के 
प्रथमानुयंंग, चरणानुयोग, करणानुयोग, द्रव्यानुयोग के हजारो 
की सख्या में सभी शास्त्र प्रमाण 


-लेखक 


समर्परण 
श्रीमान्‌ धर्मरत्न, सरस्वती-दिवाकर विद्गवच्छिरोमणि 
श्रद्धास्पद पूज्य प० लालारामजी शास्त्री के 
करकमलो में सविनय भेट 


पज्य भाईसाहेब ' 
आपने लगभग सी से ऊपर महान संस्कृत ग्रन्थों की 
सुललित एव सरल टीकाएं बनाई है। भक्तामरशतह्यी आदि 
कई सस्कृत ग्रन्थो की स्वतत्र रचनाएं भी की है। इस धार्मिक 
महान उपकार से समाज आपका अतीब कृतज्ञ है । 
आपके शास्त्रममेस्‍्पर्शी अगाघ पांडित्य तथा अनुभव एब 
दृरवशितापूर्ण बिचारो का विद्वत्समाज पर असाधारण प्रभाव है। 
आगम पर रृलता ओर ग्रतिमारूप नप्ठिक ब्रताचरणायुक्त 
आपके आदशे जीवन का पज्य त्यागीगणो म॒ भी पूणे आदर है। 
शास्त्रीय सिद्धान्तो की अनेक गुत्थियो एव धामिक कार्यों के 
सममने तथा सपादन मे आपसे म॒झे सर्देव सत्परासपे एव 
आहदेश-रूप मे प्रेरणात्मक प्र।त्साहन मिलता रहता है। 
इन सब वाता के अतिरिक्त आप मेरे श्रद्धास्पद पज्य महोदर 
बडे भ्राता है । धमरक्षा की हृष्टि से यह पुस्तिका भी आपके ही 
पेश से लिखी गई है । अत- से इसे आपके करक्मलो में 
सविनय भेट करता हूँ । इस रवीकार कर आप म्‌ के शुभाशावौद दे ते 
रहे जिससे में यथाशक्ति घम एवं समाज-संबा म तत्पर बना 
रह बस यही मेरा निवेदन है । 


मारना (मध्यप्रदेश) ! ऋ।पका आज्ञाकारी 


माघ वद्य पृतत 
मवखनलाल शास्त्री 


श्री वीरनि स॒० २०८३ 


अ्रनेक महान गभीर सस्क्ृत झास्त्रों के 
टीकाकार एवं कई स्वतन्त्र सस्कृत ग्रन्थों 
के रचयिता समाज-प्रख्यात 
उज्भूट महाविद्वान्‌ 


अनललनतममननमंमन. ."ननवनननगता-कतानलगनवान-नण क-नले नमन _क-थ "3५४ ५+प-मथवध्नन रन न+ नमन ५. जा निननजम 











धर्मरत्तन सरस्वती-दिवाकर विद्वरेण्य 
श्रद्ेय श्रीमान्‌ प० लालाराम जी शास्‍म्त्री 
महोदय 


बे 


टेकक्‍्ट लेखक की ओर से 


०. ४53०. 
पाठका स पहला ॥नवद॒न 

ठिगम्बर जैन समाज के समस्त परमपूज्य आचार्यों, परम- 
पूज्य मुनिराजों, त्यागियो, विद्वानों, श्रीमानो स्वाध्यायशीलो एव 
पत्र-संपादको से मेरा यह पतला निवंदन है कि वे इस पुस्तिका 
(ट्रैक्ट) को ध्यान से पढने की कृपा करें। श्री कानजी स्वामी के 
जा भी मन्तव्य है मेने उन्हे खूब सममः लिया है। उनके जो भाव 
हैं उन्हें ही उनके शब्दों में लिखा है और उनके मन्तव्यों के खडन 
म॑ जा आचार्यों के वचन है उन्हे लिखा है। यह ट्रैक्ट श्री कानजी 
स्वामी एवं उनके शिष्यों पर आक्षेप-हष्टि से नहीं लिखा गया 
है। किंतु मे चाहता हूँ कि शास्त्रो के स्वरूप का वे वास्तव रूप में 
सममे और अपने मन्तव्य ओर प्रचार की दिशा बदल देवे 
जिससे उनका व समाज का सरूच्चा हित हो सके ओर दिगम्बर 
जैनधम के सिद्धान्ती का यथार्थ स्वरूप बना रहे । इसी सच्चे 
सुधार की सदभावना से मेन इस ट्रेक्ट के लिखने में श्रम किया 
है | इसलिये आप सभी महानुभाव इस ट्रैक्ट की आदि से अत 
तक पूरा पढे । स्वामीजी के उद्वरणों को बहुत ध्यान से पढे, उन- 
के पढ़न से उन्हे उनके मन्तव्यों का ठीक-ठीक दिग्दशन और 
परिक्षान देगा । फिर शास्त्रीय प्रमाणो का खूब मनन- 
पृथक पढ़ें | थे के पीछे 

पूए् ट्रैक्ट पढन के पीछे ही अपना मूल्यवान्‌ सम्मति 
प्रगट करे । सैने सभी बाते उचित ही लिखी है या कोई 
बात अनुचित भी लिखी है उससे म॒के भी सूचित कर देंगे 
ता में उनका आभारी नल है 

पत्र-सपादक महादय इसेकी समालेचना इ 
तो करेंगे ही किंठ ये किसी पन्‍न-मोहबश नहीं. ऋषि 
यथाथ रूप में ही करेंगे ऐसी मुझे पूर्ण आशा है । 


(६ १ ) 
शाख्र-विपरीत मान्यताएं ओर स्वामीजी से 
निवेदन 


श्री कौनजी स्वामी निमित्त का उपादान के कार्यों मे कारण 
ए्व॑ सहायता वेनेवाला नहीं मानते हैं, केवल इसी विषय म 
उनका शासरों से विरुद्ध मत है, ऐसा प्रायः समाज एवं कति- 
पय विद्वान भी समभते है| परतु जिन्होंने उनके प्रवचनो 
का पूर्ण रूप से अध्ययन किया है वे यह समर चुके 
कि स्वामीजी के सभी भमन्तव्य दिगम्गर जनशास्त्रा स 
सर्वथा (बिलकुल) विपरीत है। यह बात मेरी इस पुस्तिका 
(ट्रेक्ट) से पाठक भली भांति समम लेगे। 


श्री कानजी स्वामी के प्रवचना मर सांख्यमत की छाया 
ही केवल नहीं है किंतु प्रण रूप से पुष्टि को गई है। 
साख्यमत छह दशतनों में एक एक्रान्त मिथ्यात्व का दशन है। 
इसी प्रकार उनके प्रवचनों में वदांतवाद जैसा प्रत्यश्न पढार्था 
का लापक मन्तव्य भी स्पष्ट रूप से पाया जाता हैं। बंदान्त 
दशेन ब्रह्म के सिवा मनुष्य, पशु, पक्ती, महल, मकान, कपडा, 
बरतन आदि जगत्‌ में किसी वस्तु की सत्ता (उपलब्धि, नहीं 
मानता है, सबो का श्रम या माया बताता है । इसी प्रकार 
कानजी स्वामी निमित्त से होनेवाले प्रत्यक्ष काये, इद्रियों से 
हं।नेबाला मतिश्रतज्ञान, कर्मादय का फल आदि सभी बातो 
का लोप कर रह है । शास्त्रों में जिन बातो का विधान हैं 
ओर प्रत्यक्ष भी अनक बाते है। रही है, उन सबो का थे 
निषेध करते है, उनके प्रतचनों में शास्त्रो का कोई एक भी 
आधार नहीं हैं । सब बाते उनकी समझ के अनुसार कही 
जाती है । इसलिये उनके सभी स्वतत्र मन्‍्तत्य है और वे 


अप , 


शास्त्रो से सबंथा विपरीत है। यह बात इस ट्रेक्ट से निश्चित 
रूप मे पाठकों का बिदित ही। जायगी । 


इन मन्तव्यों का परिणाम 


इन विपरीत मन्तव्यों के प्रचार से टिगम्वर जैनधर्म 
का बहुत बडा द्वास (ज्ञति) होगा, ओर माननेवालों का 
पूरा अद्वित होगा । धामिक तत्व एवं सिद्धांतों का विपरीत 
ग्रहण होगा और मोक्षमार्गगसाधक धार्मिक क्रिया-कांड 
छूट जायगा | अरुत्रतों का पालन, देवदशेन, देवपूजा, त्याग, 
भर्यादा, अभक्ष्य-भक्षणश आदि सभी बातो की आवश्यकता 
फिर प्रतीत नहीं होगा । शास्त्र और उनके रचयिता आचार्यों 
के प्रति श्रद्धा-बुद्धि भी हट जायगी । इन सब बातो पर 
समाज का दरदर्शिता से विचार करना चाहिये । 


श्री कानजी स्वामी से निवेदन 


श्री फकानजी स्वामी से मेरा इतना ही निवेदन है कि 
यदि उन्होने इस ट्रेक्ट द्वारा आचार्यों के शास्त्रीय विधानों एब 
वस्तु-स्वरूप का सममकर सरल भाव से अपना बिपरीत 
प्रचार छोड दिया, ओर शास्त्रों के अनुसार दिगम्बर जैन- 
घमे को म्वीकार कर उस्री रूप में प्रचार ण्व प्रवृत्ति की तो 
में उनकी हार्दिक प्रशंसा करू गा । सभी बिद्वानो और सभी 
व्यागियों को भी आनद होगा । तब उनके प्रचार से धर्म 
की प्रभावना तथा समाज का हित होगा । आशा है स्वामीजी 
मेरे शब्दों पर ध्यान देकर अपने और दूसरों के कल्याण 
के लिये अपना दृष्टिकोण शास्त्रों के अनुकूल बना लेंगे 
आर समाज की जानकारी के लिये अपना स्पष्टीकरण कर 
सबों को सम्तुष्ट करेगे। 


( 58 ) 


दब्द-प्रयोग भी आरगमानुसार नियत हैं 


विगम्बर जैनशार्तों मे मुनिपद और प्रतिसाधारी 
श्रावकों के पद के लिये यथायचित आदर-बिनय के सूचक 
शब्द नियत है| उन शब्दों से उस पद का ज्ञान और यथथ।चित 
विनय प्रगट हा जाता है। यथा-- 


नमास्त गुरबकुयाद्वदना बत्रद्मचारिणे । 
इच्छाकार तदन्येपु आर्यिकाक्षुल्लिकादिषु ॥ 


--घट्प्राभ्ृत 


से गुरु 'पद” मुनिगण लिये जाते है। उनके लिये “नमोस्तु” 
शब्द नियत है । न्रह्मचारी' पद्र से सातवीं प्रतिमाचाला 
श्रावक लिया जाता है, उसके लिये “वदना' शब्द नियत है । और 
चुल्लक, चुल्लिका, अ,पिका इन पद वालो के लिये इच्छाकार या 
नमस्कार शब्द नियत है। इन्हीं शब्दों से उन पद वालों का 
विनय-आदर किया जाता है | इसी प्रकार परमपज्य सद्गुरू 
स्वामी ये शब्द भी मुनिगण के लिये नियत है। दिगम्बर जैन- 
धर्मावलम्बी प्रत्येक व्यक्ति मुनि के सिवा किसी ब्रह्मचारी तो 
फ्या दशमी प्रतिमाधारी के लिये भी परमपूज्य सदूगुरु स्वामी 
इन शब्ढों का प्रयाग नहीं कर सकता है । ये शब्द मुनिपद्‌ 
के लिये नियत है। 


६ ४) 


श्री कानजी भाई पहली प्रतिमा के धारी भी नहीं हैं, 
व अपने लिये अन्नती श्रावक कहते है। ऐसी दशा में उनके 
आदर-विनय के लिये उनके शिष्य एबं अनुयायी सभी लाग 
उन्हे “परमपृज्य सदगुरु स्वामी” इन शब्दों से बालते है, 


लिखते है | देखिये-- 


£ परमपृज्य सद॒गुरु देव श्री कानजी स्वामी ” 


आर“ ध० बफे १, अक १२3, प्रष्ठ ५३, १०० 


यद शब्द-प्रयेग दिगम्बर जेंनशास्त्रों के अनुसार उपयुक्त 
नहीं हैं । यदि शब्द-प्रयोग की कुछ भी मर्यादा नहीं मानी 
जायगी ता कुदवादि की एजा करनेबाल ओर सुदेवादि की 
पजा करनेवाले दे।नो ही मिश्यारष्टि या सम्यग्दष्टि कहे 
जा सकते है । इसलिये पहदस्थानुमार शब्द-प्रयेग हे।ना 
चाहिये। इसीलिये श्री कानजी भाई को इस ट्रेक्ट म॑ मैंने 'स्वार्मा 
शब्द का प्रयोग करना उचित नहीं समझ का था परन्तु वे या 
उनके अनुयायी शिष्य बुरा मानेंगे यह समभकर ओर दसरी बात 
जैस आर्यसमाजियों में उनके मन्‍्यासियो एवं प्रचार को के। स्वामी कहा 
जाता है तथा मद्रासवा नो को स्वामी कहा जाता है, यह केबल पारिं- 
भाषिक शब्द-प्रणाली है, यह सममकर ही मैने इस ट्रैक्ट मे 
उन्हें कानजी स्वामी इस शब्द से लिखा है । डिगम्बर जैन- 
धर्म की नियत ग्रक्रिया के अनुसार मैं उन्हे स्वामी इस शब्द से 
प्रयोग करने ग्व मानने में यथोचित आदर-बिनय एवं शास्त्र- 


( ४ ) 

पद्धति की अवहेलना और अविवेक समभता हूँ । इस 
स्पष्टीकरण से इनका अनादर से नहीं समता हूं, 
ओर इसे व्यक्तिगत आक्तेप भी नहीं मानता हु । जिस रूप में 
वे हैं उतना मैं उनका आदर करता हू | मे ता छृदय से 
चाहता है कि वे एक सच्चे दिगम्बर जन बनकर शास्त्रानुसार 
प्रवचन करे और इसी आगम की मान्यताबाले दिगम्बर 
जैन बनावें । तब वे एक विशिष्ट गणनीय सच्चे आदरणीय 
सत्पुर्ष बन जायेगे । 


मोरेना (मध्यप्रदेश) मक्खनलाल शास्त्री 
दि० १० १-४७ 
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जद था जा शफ 


'विश्वय-सूची 


विषय पृष्ठ 


दिगम्बर जैन धर्म का अपरिमित माहात्म्य 

श्री कानजी स्वामी के विषय में मेरा अन्तरग 

श्री कानजी मह।दय का अध्ययन 

सममभन समभाने की इच्छा क्यो नहीं ? 

श्रो कानजी म्बासी के मूल मन्तव्य 

जीबो के मारन में हिसा नहीं है जीवो के बचान मे हिंसा है 
आदि हिसा के विषय में स्वामीजी का विपरीत मन्तठ्य & 


ले 


& # जज .#0 


७, स्वामीजो के #सा मन्तव्य का सप्रमाण खंडन १६ 


१० 


न। 
९) 


१3 


शरीर की क्रिया से धर्म क। कं।ई सम्बन्ध नहीं है 
स्वामीजी का दूसरा मन्तव्य ब्र 
शारीरिक क्रिया से धर्म नहीं हा सकता इसका 
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देवगुरु शास्त्र के दिषय से स्वामीजी का तीसरा 
विपरीत मन्तव्य 


. देवगुरु शास्त्र की श्रद्धा मिथ्यात्व का ससार का कारण है 


इस रवामांजी की मान्यता का सप्रमाण खडन शे६ 
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नहीं किन्तु मं,क्ष का कारण हे ४६ 


. संसार अ्रमण व विकारी भाव कर्मो से नहीं ह।ते है 


स्वामीजी का चोथा मन्तव्य धर 


(3 8। 
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श्रीकानजी-मतखंडन 


(श्री कानजी स्वामी के शास्त्रविपरीत मन्तव्यों का 
सप्रमाण खडन) 


बोर नमामि सवज्न॑ वीतरागं जगद्धितम्‌ 
घमंशासन तीर्थेश निरीह परमेश्वरभ 


ह्वादशाज्ञ' श्रतज्ञान॑ प्रणमामि च श्रद्धया 
स्याद्माठभानुना येन सब तत्व॑ प्रकाशितम 


सबसाधून्नमस्कृत्य मूलोत्तर गुणान्वितान्‌ 
पुस्तिकां घमरक्षाथ सप्रमाणं लिखाम्यहम 


दिगम्बर जैनधर्म का अपरिमित माहात्म्य 

दिगम्बर जैनधम एक ऐसा असाधारण एवं अनन्य धर्म 
है जो कि प्राणीमात्र का फल्‍ल्याण करनेवाला है। विशिष्ट 
उपादान शक्तिशाली पात्रात्माओं को समथ सुनिमित्त की सहा- 
यता से वह मोक्ष की प्राप्ति करानेबाला है। सर्वेज्ञ जिनेद्र 
देव तथा तदनुगामी अवधिज्ञानी, मनःपर्ययज्ञानी एवं ऋद्धि- 
धारक गणधरादि बींतराग महर्षियों द्वारा प्रतिपादित होने से 
बह वस्तुतत्व का यथाथ प्रकाशक है। पूर्चापर अविरोधी है। 
किसी भी हेतुबाद, मुक्तिवाद एव तकणाओं द्वारा वह ख॑ंडित 
नहीं हो सकता दहै। अकास्थ दै। प्रत्यक्षपरोक्ष प्रमाणों से अबा- 
घित है, तथा आगम, सयक्ति एवं स्वानुभव द्वारा विचार- 
शील विद्वानी के बुद्धिगम्य भी है। 
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यही कारण है कि--“जैनमदिर मे भूलकर भी नहीं 
जाना चाहिये, यदि काई वहां चला जाय तो उसे सबस्त्र 
स्नान करना चाहिये”--ऐसा कहनेवाले परीक्षा प्रधानी कट्टर 
वेष्णव महाविद्वान्‌ विद्यानदि स्वामी जो स्वमत पक्षमाह के 
अधकार में विपरीत मार्ग में भटक रहे थे वे भी दिगम्बर 
जैनधम के प्रभाव से प्रभावित होकर दिगम्बर जैन बन गये। 
वे ही महा उद्धट विद्वान श्रीमदाचायेव्य विद्यानदि स्वामी 
वीतराग तपरवी बने। वे आप्रपरीक्षा, अष्टसहस्म्री, श्लोक- 
वार्तिक आदि महान्‌ दाशेनिक प्रन्थो के रचयिता हुए तथा 
दिगम्वर जेनधमे के एक असाधारण प्रवतेक बने ओर भी 
हजारो राजा, महाराजा एवं विद्वान दिगम्वबर जैन वीतराग 
आचार्यों के सदुपदेशों से दिगम्बर जेन बनकर त्यागी बन 
गये । दिगम्बर जैनघर्म का महात्यम अपरिमित एव 
अचरशनीय हे। 


श्री कानजी स्वामी के विषय में मेरा अतरग 


श्री कानजी स्वामी महांदय के विषय में मेरा अतरंग 
क्या है, उसे सबसे पहले प्रगट कर देना में आवश्यक सममता 
हू जिससे वे तथा उनके अनुयायी शिष्यगण मेरे हृदय का 
समभकर मुमपर रोष नहीं करें | इस युग के प्रथम तीथंकर 
भगवान ऋषभदेव से लेकर भगवान्‌ महावीर स्वामी तक 
आजतक असख्य वर्षा से अधिच्छिन्न रूप में चले आये हुए 
दिगम्बर जैनधमे का मूलोच्छेद एब उसके पालने वाले समाज 
का अकल्याण नही हो, यही मेरी हार्दिक भावना है। उसी 
भावना और धार्मिक पुरुषों की विशेष चाहना और प्रेरणा से 
मैं यह छोटी-सी पुस्तिका (ट्रैक्ट ) लिख रहा हूँ। 
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श्री कानजी महोदय दिगम्बर जैन बन गये हैं। पहले 
वे स्थानकवासी (दू ढ़क सम्प्रदाय माननेवाले) साधु थे। अब 
दिगम्बर जैन पाक्षिक (अम्नती) श्रावक अपने लिये बताते है। 
में कभी सानगढ़ नही गया हू और मैने उन्हे कभी देखा भी 
नहीं है। परंतु बहां का परिचय मेने स।नगढ गये हुए 
अनेक लोगों से सुना है। उससे में यह समम चुका हूँ कि 
वे एक प्रभावशाली वक्ता है, कुशल पुरुष है। वे गुजराती 
ओर हिंदी भाषा के विद्वान्‌ है। उन्होने अपने प्रभावपूणे भाषणों 
से अनेक स्थानकवासी एवं श्वेताम्बरों को दिगम्बर जैन 
बनाया है। यह महत्त्वभरी बात प्रत्येक धर्मात्मा के हृदय मे 
धर्माहाद प्रगट करनेवाली है, तथा श्री कानजी स्वामी 
के प्रति हार्दिक धर्मवात्सल्य (वर्मप्रेम) प्रगट करनेवाली है। 
४ स्वपक्ष दशेनात्‌ कस्य न प्रीति रुपजायते ” अर्थात्‌ अपने 
धर्मपक्ष की वृद्धि देखकर किसे आनंद नहीं होगा? सब को 
होगा। विशेषकर इस धघम्मकमहीन निकृष्ट थुग में जहां 
घार्मिक भावना ही हटती जारही है, वहां दिगम्बर जेन 
बननबवाले और दूसरो को भी बनानेवाले कहां मिलते है? 
इसलिये मेरे हृदय मे यह अत्तीव आनद की बात है। परंतु 
मेरा समस्त आनद ओर धार्मिक उल्लास प्रसन्नता के स्थान में 
खेद में परिणत हो जाता है जब कि में दिगम्बर जैनधम 
के प्रवतेक समस्त पूर्वाचार्यों के विरुद्ध एक नये मत का 
आविष्कार है।ता हुआ देखता हूँ। 


यदि श्री कानजी भाई दिगम्बर जैनशास्त्रों के अनुसार 
विवेचन करते तो में यह बात अंतरग से कहता हू कि में 
उनके पास सोनगढ़ अबश्य पहुचता ओर उनसे मिलता, उन्हे 
अपने गले लगाता, विद्वानों से बढ़कर उनका आदर करता, 
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सबसे बढ़कर समाज से उनका सस्मान कराने से आनंद 
मानता । अपने धमपक्षवालो का विरेध कौन सममदार 
करेगा ? जो करता है उसे में धार्मिक नहीं समझता हैँ! 
परंतु जहां दिगम्बर जैन बनकर पूर्बाचार्यों के मूल सिद्धांत 
बदले जारहे है वहां 'दिगम्बर जैन! इस नाममात्र से समाज 
का उत्थान एवं कल्याण कभी नहीं हो सकता है। इसे समय- 
चक्र एव दुर्देध ही समझना चाहिये। यह तो “चोबेजी 
छग्गे बनने चले रहगये दुबे ” इस कहावत को चरिताथथे 
करने वाली बात हे । 


मैने 'मैनदर्शन! पत्र के संपादक के नाते कतेव्यतावश 
उन्तके मन्तव्यो के खडन में अनेक लेख लिखे है परंतु श्री 
कानजी महोदय पर व्यक्तिगत आक्षेप कभी नहीं किया है। 
केबल उनके मन्तव्यों के विरोध में ही लेख लिखे है। 


श्री कानजी महोदय का अध्ययन 


श्री कानजी महोदय ने समवसार ग्रन्थ का स्वाध्याय 
ओर अभ्यास किया है। अपनी समझ के आधार पर वे 
निश्चयनय के विवेचन को यथार्थ और व्यवद्दारनय के विबरे- 
घन फो सर्वथा अयथार्थ मान बैठे है। उसी अपनी समम 
ओर मान्यता के अनुसार वे निश्चयनय को सत्य और 
व्यवहारनय को असत्य मानकर पदार्थों का आगमविरुद्ध 
विवेचन करते हैं। उनके थिपरीत विवेचन से यह प्रतीत दोता 
है कि वे समवसार की मूल प्राकृत भाषा तथा उसकी आचारये- 
बये अमृतचद्र सूरि और जिनसेनाचाये कृत तालयेबुत्ति तथा 
आत्मख्याति इन संस्कृत टीकाओ को समझ नहीं सके है । 
हिंदी के अर्थ को देखकर अपनी समम के अनुकूल आशय 
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को खीचने की उन्होंने चेष्टा की है। दूसरी बात यह भी 
प्रतीत होती है कि समवसार के अतिरिक्त दूसरे सिद्धांतों एवं 
दाशनिक ग्रन्थो का उन्होने अध्ययन नहीं किया है, इसीलिये 
वे बस्तुस्वरूप को एकान्त रूप मे समझे हुए है। यदि कहा जाय 
कि वे समवसार ओर दूसरे ग्रन्थों के आशय को भत्नी भाति 
जानते हैं तो फिर विपरीत साहित्य का प्रचार वे क्‍यों कर 
रहे हैं? उनका साहित्य-प्रचार समस्त दिगम्बर जैन शास्त्रों के 
विपरीत है इस बात को मै इसो ट्रेक्ट में स्पष्ट रूप से लिखंगा। 


जितनी पुस्तकें उन्होंने लिखों हैं तथा “आत्मधम” पत्र 
मे जितना भी उनका साहित्य निकल रहा है, उससे उनका 
मन्तव्य सबको स्पष्ट हो चुका दे। 


समभने और समझाने की इच्छा क्‍यों नही ? 


बम्बई कलकत्ता, देहली, सहारनपुर आदि नगरो मे कहीं पर 
१०-१५ कहीं पर २०-२५ कहीं पर २४-५० व्यक्ति सानगढ सिद्धान्त 
के अनुयायी पाये जाते है। उन नगरो मे मेरे शास्त्र-प्रवचन 
ओर भाषण हुए है। उन भाइयों के साथ शका-समाधान भी हुए 
है। चर्चा के पश्चात्‌ उन भाइयों मे जो अगुआ है उन्होने मुमसे 
कहा था कि आप सोनगढ चले, वहां श्री कानजी स्वामी से 
विचार करे | उत्तर मे मैने उन्हें यह कह्य कि “में सोनगढ़ चलने 
तथा उनसे विचार करने के लिये सहर्ष तैयार हू | मेरे साथ उक्त 
नगरो के अनेक महानुभाव भी चलने के लिये तेयार है परन्तु आप 
लोग कानजी स्वामी से यह पूछें कि वे अपने मन्तव्यो के विषय में 
शास्त्राधार से विचार करना चाहते हैं क्या ? यदि वे स्वीकृति 
देते हों तो आप लोग मुझे लिखे, मे अवश्य चलूंगा ।” परंतु आज 
तक उनसें से किसी भाई ने कोई सूचना मेरे पास नहीं सेजी | 
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इसका यह स्पष्ट अर्थ है कि श्री फानजी भाई केवल अपने निजी 

मन्तव्यो का प्रचार करना चाः्ते है, वे शास्त्राधार से विचार करने 
के लिये तैयार नहीं है। इसका प्रमाण भी यद है कि गत वे में 
विद्वत्परिषद को अपना अविवेशन करने के लिये सोन्गढ़ से 
निमन्त्रण मिला, बिद्वत्परिषद्‌ के कार्यकर्ताओं ने पूछा कि हम 
लोग श्री कानजी भाई के साथ विचार भी फरना चाहते है, 
उसके लिये समय आदि की स्वाकृति भेजे। परंतु से,नगढ़ से 
यह उत्तर मिला कि श्री कानजों स्व्रामो का दृष्टिकाण समभने के 
लिये ही आपको बुलाया जाता है, आप लोगा के विचार सुनने के 
लिये यहां कोई समय नहीं है? इस उत्तर का पढकर बिद्व॒सरिषद्‌ 
की बैठक संनगढ में नहीं को गई । इसो प्रफार का आशग्र 
समाचार-पत्रो मे आचुका है। उतर-प्रत्युत्तर के शब्द कुद्ध मा हो। 
अभी जब श्रो कानज। स्वामी बम्बई, कलकत्ता, शिखरजा आदि 
की यात्रा के निकले है तब भा भा० दढि० जैन सिद्वांतमरक्षिणो 
सभा के मत्री महे।दयो ने तथा ईसरी के विद्वान त्र० मुरेद्रनाथ नो 
ओर सिद्धांतशास्त्र के मप्तक्ष प+ रतनचढ जा बडीत 
सहारनपुर वाला ने उन्हें पत्र देकर विद्वानों के साथ शानित्रणे 
विचार करने को स्व्रोकृति उनसे मागां है परतु उनकी आर से 
स्व|कृति नदी मिली है। 


इस विषय से श्री कानजी महाश्य से मेरा यट अनुरोध है 
कि 'आप चिद्वानो के साथ बैठकर शान्ति से पिचार क्या नहों 
करते है ” जब कि समाज के अनुभवी प्रोढ़ विद्वान ओर परम 
पृज्य आचाये तथा मुनिराज एवं अन्य त्यागी गए आपके शाघ्त्र- 
विरुद्ध मन्तठपो का विरोध कर रहे है तब आपका यह प्रश्न 
कतेव्य है कि या तो आप अपने मन्तज्यों की सम्रभाण मिद्ठ कर 
उन सबको समम्ता दे या उनसे _मक ले। सरजततापू्वक़ 
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जिज्ञासा-बुद्धि से वस्तुतत्व को सममना-समम्ताना प्रत्येक 
बुद्धिमान का कतेव्य है। जब आपने दिगम्वर जैनघर्म धारण 
किया है ओर दूसरो को भी दिगम्बर जैन बना रहे है तब इसका 
मूल प्रयजन ता अपना ओर पर का वास्तविक कल्याण है और 
किसी ससारी प्रय।जन या ख्यातिलाभ की चाहना से तो धर्म 
धारण नही किया है। तब आपको द्िगम्बर जैनसिद्धांन्त का 
अहधिसा-सिद्धांत, व्यवहार-निश्चयअध्यात्मवाद ओर उपादान- 
निमित्त आदि का वस्तुतत्व, विशिष्ट विद्वानों से एवं विशिष्ट 
शास्त्रममेक्ष आचार्य मुनिराजो से शास्त्र-अ्रमाण और युक्तिपूबक 
भत्ते प्रकार समझ लेना आवश्यक है। आप न तो अपनी बात 
विद्वानों को सममाना चाहते है और न उनसे सममना चाहते है; 
केवल आंख मींचफर अपने मन्तव्यों के प्रचार में लगे हुए हैं। 
कोर अनादि परपरा से चले आये परमार्थ धर्मंसाधक धार्मिक 
क्रियाकाणड को अधर्म और संसार-कारण बताते है। ऐसी महा 
असंगत बात तो त्यागी समाज, विद्वत्समाज ओर धार्मिक समाज 
के लिये असझ्य हो गई है । 


श्री कानजी स्वामी के मूल मच्तव्य 


श्री कानजी स्वामी का जितना भी प्रवचन होता है बहू सब 
निश्चय एकान्त या निश्चयाभास रूप है। इसलिये वह 
दिगम्बर जैनशास्त्रों से सबंथा विपरीत है। उनके मूल मन्तव्य 
इस प्रकार हैः-- 


१--सै जीबो की रक्षा करू, उन्हे मरने से बचाऊ, ऐसा विकल्प 
(विचार) करना दिसा है। जीव-दया हिंसा है । आत्मा से शरीर 
सदा से जुदा है इसलिये जड़ शरीर से आत्मा को प्रथक्‌ करने 


मे हिंसा नहीं है । 


( ८5) 


२--शरीर जड़ है। इसलिये जड़ शरीर की क्रिया से धर्म 
मानना मिथ्यात्व है। शरीर-क्रिया से आत्मा का कोई सबंध 


नहीं है । 


३--कुदे व, कुगुरु, कुशास्त्र की श्रद्धा-पूजा के समान सच्चे देव, 
सच्चे शास्त्र ओर सच्चे गुरु की श्रद्धा-पूजा मे भी मिथ्यात्व है। 
देव शास्त्र, गुरु की पूजा शुभ राग हाने से वह पुण्य है और पुण्य 
अथवा शुभ राग संसार का कारण है। 


४--आत्मा के शुभ अशुभ भाव कर्मों के उदय से नहीं हं।ते 
है, इसलिये कर्मोदय के कारण चारो गतियो में जोब नहीं जाता 
है, किन्तु स्वयं अपनी योग्यता से आत्मा ससार मे श्रम ण करता दै। 


४--उपादान मे निमित्त कुछ नहीं कर सकता है। 
६--व्यवहार सबेथा मिथ्या है । 


इन छो मन्तज्यों पर इस ट्रैक्ट में भिन्न-भिन्न रूप से विचार 
किया गया है । प्रत्येक विषय पर श्री कानजी स्थामी क्या कहते 
है सो उनके उद्धरण देकर पीछे उनका शास्त्रों के प्रमाणो से खडन 
इस ट्रैक्ट मे किया गया दे । 


पाठक राण भिन्न-मिन्न कारणों का खडन पढ़ने के पहले कान जी 
रवामी के मन्तव्यों की अवश्य ध्यान से पढले फिर उनका 
खंडन पढे । 


नमन फरपमे का “नम वननयानक. 


(६ ) 


श्री कानजी स्वामी का हिसा के विषय से विपरीत मन्तव्य 
“जीवो के मारने में हिसा नही है, 


जीवो के बचाने में हिसा है” 
( उनके मन्तव्य को ध्यान से पढ़िये ) 


“दूसरे को न तो कोई मार सकृता है और न जिला सकता है, 
केवल वैसे भाव करे । दूसरे को मारने के भाव अशुभ पाप-भाव हैं शौर 
दूमरे को जिलाने के भाव शुत्र भाव पुण्य हैं, किन्तु वह वास्तविक 
श्रद्िसा नहीं है क्योक्रि स्वय दूसरे को नतो मार सकता है और न 
जिला सक्रता है। फिर यो मान जिया कि मैं दूसरो को मार या जिला 
सकता ह-इसका भ्र्थ यह हुप्रा कि उसने अपने को पर का कर्त्ता माना, 
बस इसी में स्वभाव की हिंसा है। लोग पर-दया पालने को अ्रहिता 
कहते हैं, किन्तु सचमुच में वह अहिसा ही नही है। 


“लोग जड़ शरीर और चैतन्य ब्रात्मा को पृथक कर देने को हिंप्ता 
कहते हैं, किन्तु हिसा की यह व्याख्या सह्य नहीं है क्योंकि शरीर और 
ब्रात्मा तो सदा से पृथक्क थे ही, उन्‍हें पृथक करने की बात केवल 
औपचारिक है। आत्मा अपने शुद्ध ज्ञायक शरीर से अभेद है, वह पृण्य- 
पाप की वृत्ति से रहित चेतन्य ज्ञानमूर्ति है। इस स्वरूप को न मान- 
कर पुण्य-पाप को अपना मान लिया । आ० ध० पृष्ठ ४८, अक ४,वबर्ष १ 


“जीव को दानादिक शुभ भाव होते हैं तो उन भावों के कौरण 
दूमरो का हित हो जाता है श्रौर हिंसा आदिक अशुभ भावों के कारण 
दूसरे का प्रहित हो जाता है, सो बात नही है ।” पृष्ठ १०, भ्रक १, वर्ष १ 


“परवस्तु को हेय उपादेय माने वह प्रज्ञानी मिथ्यदृष्टि है। ” 
पृष्ठ १६, अंक ९, वर्ष १ 


( १० ) 


४ जो यह मानता है कि में परजीबों को मारता हु” और परजीव 
मुझे मारते हैं, वह मूढ है, भ्रज्ञानी है ज्ञानी से विपरीत है” 
पृष्ठ १६८, अक १२, वर्ष १ 
“ यदि परजीव-दयापालन के शुभ राम में घर हो ता सिद्धदशा 
में भी परजीव की दया का राग होता चाहिए परन्तु शुभ राग धर्म 
नही है, किन्तु अ्रधर्म है, हिसा है । ” 
४ मैं परजीव की रक्षा करू ऐसी दया की भावना भी परमार्थ से 
जीव हिंसा ही है। ” झ्रा० घ० पृष्ठ १२, अक १, वर्ष ४ 
«४ जीव और शरीर भिन्न-भिन्न ही हैं और जड को मारने में हिसा 
नहीं होती । ” पृष्ठ १६, भ्रक २, वर्ष ४ 
/ ग्रज्ञानी यह मानता है क्रिशात्रु के साथ होनेवाली लडाई में 
में अपने पुरुषार्थ से जीतता हूँ अयवा अल्प पुरुषार्थ के कारण हारता 
हूं प्रौर लडाई में शरीर की क्रिया मेरी शक्ति से होती है | 
पृष्ठ २४५, अक २, वर्ष '४ 
#अ्ज्ञानी यह मानता है कि बहुत-से जीव मरे जा रहे हो तब 
उस समय उन्हें बचाना अपना कतंव्य है और उन्हें बचाने का शुभ भाव 
चैतन्य का कतेंव्य है। इस प्रकार भिथ्याहष्टि जीव अपने को पर 
पदार्थ का और विकार का कर्ता मानता हैं ।” पृष्ठ ३३, अक ३, वर्ष ४ 
“बाह्य रूप में परप्राणी मरता है या दुखी होता है उसीमें हिसा 
नहीं है, परन्तु मैं उप प्राणी को दुखी या सुखी कर सकता हु ऐसी 
मान्यता ही अपने ज्ञानस्वरूप की हिंसा है। उसमें मिथ्यात्वभाव का 
अ्नत पाप है। ” ग्रा० घ० पृष्ठ ६, अक्र १, वर्ष १ 
“लौकिक ए्ास्यता ऐसी है कि परजीव की हिसा न करनी, ऐसा 
उपदेश भगवान्‌ ने दिया है, परन्तु यह मान्यता भूलभरी हैं। कोई जाव 
किसी जीव की हिसा नहीं कर सकता है। ” 
झा० घ० पृष्ठ १३, अक १, वर्ष ३ 


( ११ ) 


श्री कानजो स्वामी के हिसा-मन्तव्य का खडन 
हिसा का स्वरूप ज्ञास्त्राधार से इस प्रकार है -- 


यह बात जगत्‌ मे प्रसिद्ध है कि जीव की हिंसा करना सबसे 
बडा पाप है। यह भी जगत प्रसिद्ध बात हे कि दिगम्बर जैनघमे 
मे अहिंसा अथवा जीव-रक्षा की प्रधानता है । दिगम्बर जैनधमे 
के समस्त शास्त्र अरुब्त, महात्रत, रात्रि-भोजनत्याग, जल छान 
कर पीना, देखकर चलना, काडन। आदि सभी क्रियाओं में जा|ब- 
रक्षा करा ही उद्दे श्य बताते हैं। भारत के प्रसिद्ध दाशैनिक महा 
पिद्वान्‌ एवं भारत के प्रमुख राष्ट्रीय नेता स्व० बाल गंगाधर 
विलक ने बडे गवे के साथ यह उद्घार प्रणट किये है कि “जैन 
धमं की अहिंसा की छाप ब्राह्मणधभ पर बडे जोरो से लगी है ।” 
श्रावकधर्म से लेकर मुनिधम तक सभी क्रियाओं में, आहार- 
विड्वार आदि मे-उठने, बेठने, लेटने, व्यापार करने, मल मूत्र- 
निधुत्ति भोजन करने, बम्तुओं को उठाने-धरने आदि में 
जीव-रक्षा का ही विधान है । मुनिधम की प्रत्येक क्रिया में स्थावर 
जीव तऊ की पूरे रक्षा का विधान है । इर्स,लिये अत्यन्त कं.मल 
मयूरविच्छि मुनिधर्म मे अनिवाय है।इसका, सारभूत अथे 
यही दे कि मैनधमे अद्सामय घर्म ही है। इतना सब 
कुछ स्पष्टीकरण हंने पर भी कानजी महाशय जीबो के 
मारने मे हिंसा ही नहीं मानते है। उनकी दिसा-अर्दिसा की 
व्याख्या इतनो अनोखी हैँ कि वह क्रिसी की समझ में स्थान 
नहीं पासऊती है। उस व्याख्या का पढकर काई भी अजेन 
जैनवर्भ की खिल्ली उडाये बिना नहीं रह सकता है। सा 
की अद्भुत एप हिंसा के स्वरूप को नहीं छूनेवाली गद्दित 
ओर निद्य व्याख्या करनेवाला कैसा जैन है, यह बात 
विचारशीय बन जाती है । 


( १२ ) 


श्री कानजी स्वामी कहते है किः-- 

“लोग जड़ शरीर और चेतन्य आत्मा को प्रथक्‌ कर देने 
की हिंसा कहते है, किंतु सा की यह व्याख्या सत्य नहीं है 
क्योंकि शरीर और आत्मा ता सदा से प्रथक्‌ थे ही । 
परजीव की रक्षा करूँ ऐसी दया की भावना भी परमाथ से 


जीव-ढिसा द्वी है ।” 


परजीब की रक्षा करने रुप दया के भाव मे हिंसा बताना 
येह कितनी विचित्र और विपरीत बात है। फिर ता दिगम्बर 
जैनधर्म में जीव-रक्षा और दयाभाव का काई भी मूल्य 
नहीं रहेगा और न कोई उसे पालने की आवश्यकता समकेगा 
शास्त्रों मे तो यह बताया गया हैं और सब जगन प्रत्यक्ष 
देख रहा है कि अनादि काल से ही शरीर और आत्मा नीर- 
क्षीर के समान दानो एक साथ बंधे हुए हैं और जब तक 
मोक्ष नहीं हाती तब तक शरीर और आत्मा का संबध मिला 
ही रहेगा, परन्तु कानजी स्वासी कहते है कि शरीर और 
जीव तो सदा से ही प्रथक्‌ है। यदि प्रथक्‌ है तो फिर सिद्ध 
भगवान्‌ और ससारी जोबो में भेद ही कया रह जाता है? 
सिद्धों का आत्मा भी शरीर से प्रथक्‌ है और अनादि काल 
से प्रत्येक संसारी आत्मा भी शरीर से प्रथक्‌ हें | क्या दिगम्बर 
जैनधम के शास्त्रों का कथन ऐसा ही है ? नहीं है । शास्त्रों 
मे तो यह बताया गया है किः-- 


सिद्धाणंतिमभागों अभव्व सिद्धादशंत गणसेव 
समयपवद्ध वधादि जे।गवसात्येदु विसरित्थ ॥ ४ ॥ 
गे।स्सटसार 9० ३ 


( १३ ) 


अथे--जितने अनंतानंत सिद्ध हुए है उनके अनंत थे 
भाग और अनंत प्रमाण जो अभव्य जीव है उनसे अनत गुणे 
परमाणुओं का समयप्रवद्ध (बध) सरषाय आत्मा योग के 
द्वारा कर लेता है । 


तत्वार्थ सूत्र जो दिगम्बर जेनघर का सघसे महान्‌ गंभीर 
सिद्धान्तशाखत्र है उसमें कहा गया है “अनादि सबंधे च” जीच 
का तैजस काये या शरीर के साथ बराबर प्रतिक्षण अनादि से 
सबध पघला आरहा है। ओर वह सभी संसाढियो के है । 
ऐसी अबस्था में कानजी भाई का यह कथन कि “शरीर और 
आत्मा सदा से ही प्रथक है” शास्त्रों स सबंथा विपरीत एवं 
प्रत्यक्ष वाधित है । इस बात को अधिक लिखना व्यथ है । 


“ जीव और शरीर भिन्न भिन्न ही है और जड को मारने 
से हिंसा नहीं होती ” यह कानजी भाई का कहना है । कहिये 
केसी विचिन्न बात है ! एक जैनसंप्रदाय भेद में यह बताया 
गया है कि किसी घर में जोर से आग लग गई हो और 
घर में बधे हुए अनेक पशु अग्नि में जलकर मर रहे हों, तो 
उन्हें बचाना पाप है | यही बात कानजी स्वामी कहते हैं कि 
जड़ शरीर के मारने में कोई दिसा नहीं होती है । परतु 
दिगम्बर जैनधर् ऐसा नहीं मानता है, उससे शरीर से 
आत्मा को प्रथक्‌ कर देना यही हिंसा है । इसीका नाम 
जीव-बध है । उसे महान्‌ पाप एवं सबसे बडा पाप माना 
गया है और जीवो की रक्षा एव दया को सबसे बडा धरम 
माना गया दे । 


श्री कानजी स्वामी कहते है कि-- 


“अज्ञानी यह मानता है कि बहुत-से जीव मर रहे 
है तब उस समय उन्हे बचाना अपना कतेब्य है और उन्हे 


( १४ ) 


बचाने का शुभ भाव चैतन्य का कतेव्य है। इस प्रकार मिथ्या- 
दृष्टि जीव अपने को पर पढाथे का और विकार का कर्ता 
मानता है ।? 

श्री कानजी स्वामी के ऊपर के कथन को ध्यान से पढ़ 
लीजिये, उनकी ब्यत से एक जैन सप्रदाय भेद की पूर्ण रूप से 
पुष्टि होती है कि अप्नि से पशु मरते हो तो उन्हे बचाना पाप है । 
अब समभ लेना चाहिये कि यह उसी सम्रदाय का प्रचार है 
या दिगम्बर जैनधम का प्रचार है। मरते हुए जीवो के 
बचाने को अपना कतेव्य समभनेवाला उनकी दृष्टि से मिथ्या- 
दृष्टि माना जाता है। इस दिगम्बर जैनधम की समभंदारी पर 
महान्‌ खेद हता है । इस प्रकार के साहित्य-प्रचार से घ्म का 
प्रचार ह।ता है या शास्त्रो से सबंथा विपरीत अधम का प्रचार 
होता है ? और ऐसी अनथथकरी बात स समाज एवं जगन्‌ 
का हित होगा या सर्वनाश ? सो पाठक सांच ले | 

एक बात यहां स्पष्ट कर देना भी आवश्यक है कि 
कानजी भाई आत्मा पर जड़ कर्म का तो कोई असर नहीं 
मानते है, वह ता पर पदार्थ है । परंतु बिकार को मी वे पर 
पदार्थ बता रहे है । वे कहते है कि “पर पदाथ और विकार 
का कर्ता चेतन्य के मानना ही मिथ्यात्व है |“ तो ऐसी दशा 
मे आत्मा में हानंचाला राग-द्वरेष विकार किसका माना जाय? 
विआर ( राग-हठू ष शुभ-अशुभ भाव ) का वे चेतन्य कर्ता तो 
मानते नहीं है और जद कर्म आत्मा मे विकार कर नहीं 
सकता । फिर विकार कहां से आत्मा से आया ओर किस कर्ता ने 
पैदा किया ? कहां तक ऐसी निरर्गल बातो पर विचार किया जाय । 


यद्यपि हिसा-अहिसा की व्याख्या दिगम्बर जैनघम के सभी 
शाझओ्ओ मे म्पष्ट रूप से कहदी गई दे, और श्रावक और मुनि सभी 
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हिंसा-अहिस्ग को अच्छी तरह समझे हुए है और अपनी समस्त 
क्रियाओ मे आ्रावक यथाशक्ति और मुनिगण पूर्ण रूप से जीवों की 
रक्षा मे सावधान रहते है। इसलिये इस विषय के प्रमाण देने 
वी मुमे ता कोई आवश्यकता प्रतीत नहीं हाती है, फिर भी दी- 
चार प्रमाण दे देना उचित है। ठिगम्बर जैनधम का सबसे 
महान सा प्रचार करने वाले ओर वौद्धों को परास्त कर दिगम्बर 
जैनधर्म का जगत्‌ में डंका बजानेवाले आचाय शिरोमणि 
समनन्‍्तभद्र स्वामी श्रावक के लिये अदिसा का स्वरूप इस प्रकार 
बताते है।-- 
संकल्पात कृत कारित मननाद्योगन्नयस्य चर सत्वान 
नश्निम्ति यत्ता दुःस्थूल वध द्विरमणं निषुणाः 
रत्नकरण्ड श्रावकाचार 

अर्थ-मन, वचन, काय और कृतकारित अनुमादना इन नी 
भगों से जो त्रस जीवो को सकल्पपूर्वक (में इस जीव को मारू 
इस दुर्भावना से) कभी नहीं मारता है, वह स्थूल रूप से अहिसा- 
त्रत है । यहां पर यह समम लेना चाहिये कि श्रावक-उद्येगी आरभी 
व्सि को बचाने में असमथ है इसलिये स्थाबर हिसा का त्यागी 
नहीं है। फितु त्रस जीवों की दिंसा वह संकल्पपूर्वक कभी नहीं 
कर सकता है । यदि करता है ता वह आवऊ नहीं है और स्थूल रूप 
से भी अहिसा पालनेवाला नहीं है। 

आचाये समंतभद्र तो यह कहते है कि “में जीव को मारू” 
इस सकल्‍प से ऊिसी जीव को मारना मह्दा पाप है ओर घार हिंसा 
है। उस दिखा को छोड देना श्रावक का अनिवाय आवश्यक 
क॒तब्य है। परंतु कानजी स्वामी कहते है कि “में पर जीव की 
रक्षा करू” ऐसी दया की भावना भी परमाथे से जीब-हिसा ही 
है। आचार्यों के मत से यह जीव की रक्षा अदिसा है, कानजी 
स्वामी के मत से पर जीव की रक्षा पूर्ण हिसा है । 
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आचाय वसुनंद्ि कहते है-- 


जे तस काया जीवा पुव्वुदिद्ठिण हिंसि दव्वा ने 
एकेंदियापि णिक्वारणेण पढम॑ पद थूलं। 
बसुनंदि श्रावकाचार 
अथ-जो त्रसकायवाले जीव पहले बताये गये है अर्थात्‌ 
द्वींद्रिय से लेकर पचेद्रिय तक जितने भी जीव हैं उनकी हिंसा नहीं 
करनी चाहिये। और बिना प्रयोजन एकेद्रिय जीवो की भी हिंसा 
नहीं करनी चाहिये। यही श्रावका के लिये स्थूल अहिसात्रत है। 


तत्वाथ सूत्रकार भगवत॒ उमास्वामी कहते हैंः:-- 
प्रमत्त योगाआशण व्यपरोपण हिंसा 
-तत्वाथ सूत्र 

अर्थ-प्रमाद के योग से जीवों का घात करना हिंसा है यहां 
पर प्राण व्यपरापण पद आचाये ने दिया है। उसका अर्थ है कि 
पाँच इद्रिय-मन, वचन ओर शरीर, आयु श्वासे/च्छ वास इन दश 
प्राणो का घात करना हिसा है । केवल मन मे मारने के भावमात्र 
ही नहीं, किंतु जीव को शरीर से जुदा कर देना इसका नाम द्िसा 
ह्े। 

हिंसा के टो भेद शास्त्रों मे बताये गये है। एक भाव-हिंसा 
दूसरी द्रव्य-इिसा । जहां जीव का बच नहीं भी हो किंतु भावों में 
कषाय भाव है तो वह भी आत्मा की ईसा है। परंतु जहां 
कषायपूबक (इसीका नाम प्रमाद-योग है) पर जीव का वध 
हो जाता है वहां आत्मा ओर दूसरा जीव दे।नों की हिंसा हो 
जाती है। 

आख्रव के भेदों में १०८ प्रकार से आखत्र बताया गया 
है। उनमे संरभ, समारंभ, आरंभ, कृतकारित, अनुमादना, मन, 


( १७) 


वचन, काय इन भेदों के विकल्पों से हिंसा की व्याख्या भी १०८ 
प्रकार की हो जाती द्े। इस सूत्र-सिद्धांत के अनुसार जहां 
केवल भन से >सा होती है, वाह्म में किसी प्राणी की 
हिंसा नहीं भी हो तो भी वहां मानसिक हिंसा मानी जाती है 
ओऔर जहा पर मॉनसिक दुर्भावों के साथ दूसरे प्राणी का वध 
है।जाता दै वहां सप्रमत्त कायिक दिसा मानी गई है। मानसिक 
(रागद्ग ष) हिंसा के साथ दूसरे या अपने प्राणी का घात 
करने को तीत्र दिसा ओर तीत्र पाप माना जाता है। यही 
दिगम्बर जैनागम है। 


इसीलिये श्रावको के अष्ट मूलगुणों मे हिंसा का पूरा 
बचाव रखा गया है, देखिये-- 


मद्य पल मधु निशासन पथ्चफली विरति पब्चकाप्तनुतिः 
जीवद्याजलगालनमितिच क्चिद॒ष्ट गुणाः | --सागार धर्मामृत 


अर्थात मदिरा, मांस, मधु ओर पांच उदुम्बर फलो का 
त्याग करना-यह श्रावक कहे जानेवाले के लिये परमावश्यक 
है। बिना इनका त्याग किये काई जैनी भी नहीं कद्दा जा 
सकता है। “मद्यमांसमघुत्यागी त्यक्तोदुम्बर पचकः। नामतः 
श्रावकःच्षान्ता नान्‍्यथापि तथा गृही” पदञचाध्यायी पृष्ठ १८३, 
अर्थात्‌ बिना मांसादि का त्याग किये कोई नाममात्र से भी 
जैन नहीं हो सकता है। क्योकि इन चीजों मे साक्षात्‌ त्रस- 
जीव उत्पन्न होते है। जल छानकर पीना ओर रात्रि में 
भाजन नहीं करना यह भी जीवों की रक्षा के लिये श्रावक का 
आवश्यक कतंव्य है। ओर जीवों की दया का भाव रखना 
तथा आस्तिक्यबुद्धि के लिये पंचपरमेष्ठी को प्रतिदिन नमस्कार 
करना यह भी आवश्यक दै। 
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यहां पर जीव-रक्षा के लिये मद्यादि का त्याग ( बिरति ) 
बताया गया है। परंतु कानजी स्वार्म, कहते हैं कि “मैं त्याग 
करू ” यह विचार ही मिथ्यात्व है, क्‍योंकि पर पदाथ से जीव 
का काई संबध ही नही हैे। अष्ट मूलगुणों में जीवदया भी 
एक मूलगुण बताया गया है परतु कानजी भाई कहते हैं कि 
“यदि पर जीव-ढया पालन के शुभ राग में धमं द्वो तो सिद्ध 
दशा मे भी पर जीव की दया का राग होना चाहिये, परंतु शुभ राग 
धर्म नहीं है किंतु अधम है, हिंसा है ।” दिगम्बर जैनाचाये तो पर 
जीवो की दया को प्रधान घम बताते हे परंतु कानजी भाई 
पर जीवो की दया को अधर्स और दिसा बता रहे है। दिगम्बर 
जैनघधम ओर कानजी भाई के मनन्‍्तव्य में आकाश-पाताल 


जेसा विपरीत भाष हैं । 
कानजी स्वामी की यह समझ भी सवंधा भूलभरी है फकि 


सिद्धदशा मे भी पर जीव की दया का राग दना चाहिये। 
संसारी जीव कषायो से सने हुए है। उनके शुभ-अशुभ दोनो 
प्रकार का राग है। इसलिये जीव-हिला के अशुभ राग का 
त्याग और जीव-दया के शुभ राग का ग्रहण उनके लिये बताया 
गया है। परतु मिद्ध भगवान्‌ के तो राग, दंष मोह का सवंथा 
अभाव हो चुका हे। उनके तो शरीर भी नहीं है, इसलिये 
जीबो की दया और अदया की वहां कें,ईे सभावना भी नहीं 
है। कारण दया-अदया भाव राग हंष से होते है परंतु सिद्धो मे 
राग-ठहंष सवथा नष्ट हो चुके है। वहां ता राग या द्ूढंष 
होने की संभावना भी नहीं है। सिद्ध भगवान्‌ तो आकाश 
के समान परम निर्मल निर्लेप है। 

आ्रावकधर्म और मुनिधम की चर्या को समझे बिना कभी 
किसी का कल्याण नहीं होसकता है। स्वतंत्र मत के प्रचार से 
कितने दिन समभठारों की आखों में धूल कोंकी जा सकती है ? 
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जे धरम अनादि काल से अविच्छिन्न चला आरहा है वह ऐसे 
स्वतत्र विपरीत भन्तव्यों के कट्रोरों से कभी नष्ट नहीं होगा। 
दिगम्बर जैनधम दयामूलक ही धमे दे । श्रावको मे तो किसी श्रेणी 
तक दया-भाव एवं जावरत्षा है, परंतु मुनिधर्म मे तो पूर्ण रूप से 
जीव-रक्षा की ग्रधानता है। देखिये-- 
कार्येदियगुण मग्गण कुलाउजोणीसु सव्बजीवा[यं 
णाऊपाय णणादिसु हिंसादि विवज्जणमदिसा 
“मूलाचार, पृष्ठ ५, गाथा ७ 

अथ--प्रृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति और त्रसजीब 
इन छह कार्यों के जीवों का स्वरूप समझना पहले आवश्यक हैं। 
एकंद्रिय, दिद्विय, त्रिद्विय, चतुरिद्रिय, पंचेद्रिय जीब कौन-कौन कहा 
रहते है यह समझना भी आवश्यक है । किन जीबो के कैसे-कैसे 
भाव हाते है और क्िन-किन कर्मोदयों से जीचों मे मार्ग णा होती 
है। कहां-क्हां किन-किन जीवों के कितने कितने कुल-कोटि होते 
है। कुल-कटि का स्थूल स्वरूप इतना सममना चाहिये कि जीबो 
की शरीर-रचनाओं में कितने प्रकार होते है। आयु के कितने 
भेद है ? आयु क्‍या वस्तु है अर्थात्‌ शरीर मे जीव का रोक रखना 
इसीका नाम आयु-कमम है ”? तथा जीव किस ग्रकार की य।नियों 
में जन्म धारण करते है? सचित्त, अचित्त, मिश्र आदि रूप से 
८४ लाख जीबो की योनियां हांती है। इन सब जीवों के 
स्थानों को ओर उनके भिन्न-भिन्न शरीर-धारण को अच्छी तरह 
समझकर उन सब्र प्रकार के जीबो की हिंसा का त्याग करना 
मुनियो की हिंसा कही जाती है।सब जीवो की पूर्ण रक्षा का वे मन, 
बचन, काय से पूरा प्रयत्न एवं सावधानी रखते है। इस एक ही 
गाथा में जीव-दया के लिये सभी प्रकार के जीवो और उनकी 
जावियों तथा स्थानों का विचार किया गया द्ै। तभी जीबों की 
रक्षा की जासकती है। 


(२० ) 


जो बात कानजी भाई कहते हैं कि शरीर जड है, उसको 
आत्मा से जुदा करने से हिंसा कुछ नहीं होती है, इसी बात 
का समाधान मद्याकलेक देव ने शंका-समाधान रूप में किया 
है। वे कहते हैः-- 


“स्थान्मतं प्राणे+्योउन्य आत्मा अतः प्राशवियोगे न आत्मनः 
किचिड्रवति इति अधमाभावः्यात्‌ तत्र कि कारण 
तदुःखोत्पादकत्वात्‌ प्राण व्यपर।पणे हिसतिन्तसंबधिनों जीवस्य 
दुःखमुत्पद्यते इति अधम सिद्धिः (! 


राजवार्तिकालकार, पृष्ठ २७४५ 


अथ-शंका उठाई गई है कि आत्मा शरीर से भिन्न है 
अतः प्राणों का एवं शरीर का वियोग हे।ने पर आत्मा का 
कुछ भी बिगाड नहीं हं।ता है, इसलिये जीव के मारने में 
कोई अधमे नहीं हांता है। इस शका के उत्तर में आचाये 
कउते है कि यद शंका ठोक नहीं है। काएण प्राण से जीव का 
संबध चला आरहा है, इसलिये प्राणों का वियोग होने से 
तत्सबधी आन्मा को दुःख होता है। किसी प्राणी को दुःख देना 
यही अधम हैँ । 


फिर आगे यह भी कहा गया है।-- 

“बंध॑ प्रत्येकत्वाश्च-यद्यत्रि शरीरशरी रिणे।ः लक्षण भेदान्नानात्व॑ 
तथापि बधं अत्येकत्वातू तद्ठियागपूबेरू दुःखा।लत्तेरधर्मा भाव-- 
इत्यनुपा ल भा! 

- राजवार्तिकालंकार, प्रृष्ठ २७५ 


अथे-यद्यपि शरीर और आत्मा दोनो का लक्षण जुदा- 
जुदा है, फिर भी दोनों का बध होने से दं।नों में एकरसपना 
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आगया है। इसलिये शरीर का वियोग होने से आत्मा मे दुःख 
होता है। इसलिये जीवों के मारने से अधम होता है । 


राजवार्तिक के समुचित समाधान से अब कानजी स्वामी 
को यह समभ लेना चादिये कि जीवों के मारन मे ईसा है 
ओर अधमे है । 


भगव कुंदकुंद स्वामी कहते हैंः-- 


अयदाचारों समणो छहसुविकायेसु बंध गोत्ति मदो 
चरदि यद॑ यदि णशिक्ष कमल व जले निरुवलेओ 


“>मूलाचार, पृष्ठ २३६, 
गाथा २७६ 

अर्थ-जो मुनि यत्नपृवंक जीवों की रक्षा का ध्यान नहीं 
रखता है वह अयल्नाचारी साधु पर॑च स्थावरकाय और 
श्रस्तकाथ इन छह काम के जीवों का हिंसक बनकर नित्य 
बध करनेवाला माना जाता है और जो यत्नपूवेक जीवों 
की रक्षा का ध्यान रखता हुआ प्रवृत्ति करता है वह जल से 
भिन्न कमल के समान निर्लेप माना जाता है । 


जहां कानजी स्वामी--“में जीव को बचाऊ ऐसे भाव को 
भी मिथ्यात्व कहते हैं आचाये कंंदकुद स्वामी कहते हैं कि 
मुनि यदि जीवों की रक्षा नहीं करता तो वह हिंसक एवं 
कर्मा का बंध करनेवाला है । 


इरिंसा-अहिसा के संबंध मे अधिक लिखना व्यर्थ है। 
श्री क'नजी स्वामी को उनका स्वरूप सममककर अपने विपरीत 
मन्तव्यों को छोड़ देना चाहिये । 


( २२ ) 


श्री कानजी स्वामी का दूसरा मन्‍्तव्य 


शरीर-क्रिया से धर्म का कोई सबध नही 
( ध्यान से पढिये ) 


प्रश्नः--तदि अव्दा सत्ममागम हो तो उपक्ता असर होता 
हैया नही ? 

उत्तर:--बिलकुल नही । किसीका अप्तर पर के ऊपर हो ही नहीं 
सकता । सत्समागम भ्री पर है, पर की छाप तीन काल और तीन 
लोक में अपने ऊपर नही पड सकती ॥ . पृष्ठ ६७, अक ७, वर्ष १ 


४ श्रज्ञानी जीव यह जानता है कि लकडी ऊँची हुई परन्तु इसे ऊँचा 
मैंने किया है।” प्रशन--हाथ तो आत्मा ने हिलाया तभी हिला न ? 
उत्तर--हाथ तो जड है, चमडा है, वह ॒श्रात्मा नही है । आत्मा 
श्रौर हाथ दोनो भिन्न पदार्थ हैं आत्मा हाथ का कुछ कर नह 
सकता । ऐसा मातना तो चमडेको रव-रूप मानना है | 

आ० घ० पृष्ठ ७, श्रक १, वर्ष १ 


"४ यदि केवल ज्ञान उत्पन्न होने में आत्मा को वज्ञ वृषभ ताराच 
सहवन की सहायता की आावश्यक्रता पडने लगे तो जड और ग्ात्मा 
दोतो पराधीन कहलायेगे क्योकि यदि वज्ञ वृषभ नाराच सहनन शरीर 
के ग्राधघार से केवलज्ञान प्रकट होता हो तो आत्मा को आने 
केवलज्ञान के लिए जड मे पुरुष।र्थ करना पड़ेगा । 

पृष्ठ १२६, झक ६, वर्ष १ 


४ केवलजञान होने के समय वच्च वृषभ नाराच सहनन होता है 
इसीजिए यह नहीं मान लना चाहिए कि वज्ञ वृषभ ताराच सहनन से 
ग्रात्मा को केवलज्ञान हुप्रा है श्रथवा केवलज्ञान के उत्पन्न होने में 
उप्चने किसी भी प्रकार की सहायता दी है ।” पृष्ठ १२६, श्रक ६, वर्ष १ 


( २३ ) 


“ शरीर, मन, वाणी, चक्षु श्रादिक पाच इन्द्रिया सब श्रात्मा से 
पर हैं। वह ठीक रहें था न रहे उनपर भ्ात्मा का धर्म अ्वलम्बित 
नही है। शरीर अच्छा होगा तो घमे होगा और पाच इन्द्रिया ठीक 
होगी तो इस धरम में सहायक होंगी इस प्रकार जो पर के प्राधीन 
से प्रात्मधर्मं को मानता दे वह मिथ्याहृष्टि है ” 

पृष्ठ १२०, भ्रक ८५, वर्ष ३ 


४ जो झारीर की किया में घर्म मानता हैं सो तो बिलकुल बहिल- 
हृष्टि मिथ्याह षिट है किन्तु यहाँ तो जो पुण्य में घर्म मानता है सो 
भी मिथ्य दृष्ट है।” 

“४ जितनी पर जोव की दया, दान, ब्त, प्रुजा, भक्तित इत्यादि 


की शुभ लगन या हिसादिक की ग्रशुभ लगन उठती है, वह सब 
प्रघमे भाव है।” प्रा० धर्म पृष्ठ १०, श्रक १, वर्ष ४ 





शरीर की क्रिया से धर्म नही हो सकता है- 
इसका सप्रमाण खडन 


श्री कानजी स्वामी कहते है-- 


“जो शरीर की क्रिया में धर्म मानता है सो तो बिलकुल 
बहिट ष्टि मिथ्यादष्टि दै |” 


यह भी हिंसा की अनोखी व्याख्या के समान एक नया 
आविष्कार है कि शरीर-क्रिया में घ्म मानना मिथ्यात्व है। 
परन्तु शास्त्रों में घमे और अधमे दोनो शरीर-क्रिया के 
आश्रित हैं। इस संबंध मे पहलीबात तो यही दे कि वज वृषभ 


( रे४ ) 


नाराच संहनन ही मोक्ष प्राप्ति मे साधक है । आचाये 
उमास्वासि कहते है-- 

“उत्तम संहननस्थे काम्र चितानिरोधों ध्यान प्रान्तर्महतात्‌ ” 

--तत्वाथसूत्र 

इस सूत्र की व्याख्या में आचाये अकलंकदेव कहते हैं 

कि-“कुतो ध्यानादिश्त्ति विशेष देतुत्वात्‌ू । तत्र मे।त्तस्य 

कारण आद्यमेकमेव” 
--राजवार्तिक, प्रष्ठ ३४८ 


आआचाये कहते हैं कि ध्यान आदि का विशेष कारण 
उत्तम सहनन है। विना उत्तम संहनन के उत्तम ध्यान नहीं 
हो सकता है। इसके आगे यहां तक स्पष्ट करते है कि मे'क्ष- 
प्राप्ति का कारण आदि का वज्ञवृषभ नाराच संहनन ही है। 
इतना खुलासा होने पर भी कानजी स्वामी जें। यह कहते है 
कि केवल ज्ञान होने मे यदि बजच्च वुषभ नाराच रूहनन की 
सहायता मानी जाय तो जड़ और आत्मा दोनों पराधीन कहे 
जायेगे । कितनी विपरीतता है ! 


यह बात बहुत ही आश्वये मे डालती है कि जब सभी 
आचाये जिस बात का विधान करते हैं उसे अपनी कल्पना 
से नहों मानना यह मिथ्यात्व नहीं है क्‍या ? पराधीनता की 
काई बात भी नहीं है। यहां तो साध्य-साधक की बात है। 
केवलज्ञानाबरण कर्म के दूर हुए बिना केवलज्ञान नहीं 
हो सकता है क्‍योंकि बह स्वाति प्रकृति है । उस बाधक 
केवल ज्ञानावरण कमे को आत्मा ने ध्यान के द्वारा हटा दिया, 
उसके हटाने में सहायता वज्ञ वृषभ नाराच सहनन से मिली 
क्योंकि बिना उस सदनन के इतना कठर, एवं एकाम्रचित्त 
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वाला सर्वोत्कृष्ट ध्यान असंभव है | इसलिये वज्ञवृषभ नाराच 
संहनन से आत्मा पराधीन नहीं हुआ किंतु आत्मा की 
स्वाधीनता की प्राप्ति मे बह उत्तम शरीर साधक ही बना है । 


इसके सिवा काय-क्लेश आदि तपश्चरण को निजेरा का 
कारण बताया गया है--“तपसा निजजेराच” इस सूत्र के अ्नु- 
सार काय क्लेश से सवर और निजरा होती है । प्रतिमा- 
येग धारण करना वृक्षमूल में ध्यान करना, आतपन योग 
धारण करना, मृतकासन, वञ्आासन आदि आसनों से ध्यान 
करना, ये सब क्रियाएं शरीराश्रितर ही हैं, इसलिये ध्यान का 
साधन शरीर है, अतः शरीर की क्रिया मे धमे नहीं मानना 
शास्त्रविरुद्ध है । 


मार्गाच्यवन निजेराथ परिषोढव्याः परीषहाः 
--तत्वाथस्‌त्र 
संवर से च्युत नहों होने और निजेरा के लिये बावीस 
परीषद्दों को मुनिगण सहन करते हैं। छुघा तषा, शीत, उष्ण 
दंशमशक, नग्न परीषक रोग आदि परीषह शरीर-क्रिया से 
ही संबध रखती है । परीषहो को सहन करने से कर्मों की 
निजरा होती है। ये सब शरीर-सम्बन्धी क्रियाएँ हैं। 


फिर ईर्या भाषा रोषणा आदान निक्षेपण व्युत्स्ग (कायोत्सग) 
ये सब समितियां शरीर की क्रिया की मुख्यता रखती हैं 
शौचधर्म जो आत्म-विशुद्धि का मूल ऋरूए है. शरीर-क्रिया 
से ही सम्बन्ध रखता है । / 


भगवान्‌ का पू: तीथवंद ना, औआनि-दान 
शआ्रादि सब क्रियाएं आमकट हा बे शरीर से ही. मना 


६, नल 
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धम है । इसलिये मुनि-धर्म और आवक-घधर्म क्रियात्मक 
सब शरीर से ही होता है, इसलिये-शरीर-क्रिया से धर्म नहीं 
होता-ऐसा कहना आगम-विरुद्र एवं प्रत्यक्ष-विरुद्ध है । 

इसी प्रकार अधमे भी शरीर-क्रिया से हतता है । जुआ 
खेलना, म/स-भक्तणश करना, हिंसा करना, चें,री करना, 
कुशीत सेवन करना आदि सब अधसे-रूप क्रियाएँ भी शरीर- 
क्रियाश्रित है। इसलिये शरीर-क्रिया से धर्-अधर्म का संबध 
नहीं बताना, सवेथा असंगत है। 

कानजी स्वामी शरीर-क्रिया को जड़ की क्रिया बताते हैं परतु 
यह बात प्रत्यक्ष अनुभव अ गम तीनों से विरुद्ध है। 

जीवरहित शरीर की क्रिया जडक्रिया कही जाती है। परंतु 
यह बात स्वे-प्रत्यक्ष और अनु »व मे अ री है कि सशरीर 
जीव अपनी इच्छा से अभीष्ट स्थान में पहुचता है । इच्छा- 
पूबक व्यापार करता है। इच्छापूबक व्यसन सेवन करना है। 
इच्छापूबक तीथयात्रा-देवपूजा, मुनिदान आदि करता है। ये, 
सब क्रियाए शरोराश्रित क्रियाएं हैं। ये क्रियाए केवल जड शरीर मे 
कभी नहीं है। दोसफती है। जैसे मृत शरीर मे बुद्धिप्वेक अभीष्ट 
क्रिया नहीं होसकती है बेसे सशरीर जीचात्मा की शरीर-क्रिया 
जडकिया नहीं है किंतु सचतन शरीर की बुद्धिपूबक क्रिया है, 
इसलिये-शरीर-क्रिया में धर्म नहीं है, यह कथन सबंधा मिथ्या 
ओर प्रत्यक्ष बाधित है । विना इच्छा भी सशरीर जीव की क्रिया 
जड शरीर की क्रिया नहीं होसकती जैसे तीथंकऋर भगवान 
समवसरण मे दिव्यध्वनि करते है, वचन-वर्णेणा खिरती है, बे- 
सर्वत्र विहार करते है-इनमे जो शरीर-क्रिया होती है, वह 
भगवान्‌ की दीथकर प्रकृति के अनन्यतम पुस्येदय से सशरीर 
जीब की क्रिपा है। जड शरीर को क्रिया मानी जाय तो उससे 
जीबों को कैसे लाभ हो सकता है। 


( २७ ) 


जब कोई शंका छठे गुणस्थानवर्ती मुनियों को होती है 
तंव उनका आहारक शरीर तीथकर के पास पहुंचकर उनके 
शरीर का स्पशे कर लौट आता है, उस शरीर-स्पश से मुनियों 
की शंका दूर हो जाती है और संयम में शुद्धता आ जाती है। 
यह भी जड शरीर की क्रिया नहीं दै कितु सजीव शरीर की 
क्रिया है जो धर्म-रूप है। श्री कानजी स्वामी इसीलिये प्राणी 
की हिंसा करने को दिसा नहीं बताते हैं, बे उसे जड़ शरोर 
का प्रथक्रण बताते हैं। ऐसी-ऐसी मनगढत बातें जो चस्तु- 
स्वरूप को छूत्ी भी नहीं है और सरासर बाधित हैं। उन्हें भो 
लोग सुनते है और मानते है, बे उस कहने की शैली और 
बचनो के प्रभाव से आकर अपनी नासमझभी से आगम की 
बात को और प्रत्यक्ष अनुमब को भी भूल जाते है, यही 
आश्चये की बात है । 


कोई बालक छत से नीचे पत्थर पर गिर जाता है, उसका 
शिर फट जाता है, उसे भारी बेददना (कष्ट) ह।ती है तो उसे 
कया जड शरीर की क्रिया माना जायगा | यदि माना ज।य 
तो क्‍या जड भी दुःख का अनुभव कर सकता है ” यदि +र 
सकता है तो फिर दीवार मे या चौकी पर लट्ट या तलवार भारो 
तो क्या सशरीर जीव के समान उसे भी कप्ट होगा ? 


एक वधिक (कसाई) पशु को मारता है तो क्या मारने- 
वाले ओर मरनेवाले दोनो के शरीर की क्रिया जड की 
क्रिया है ? फिर तो पशु को शस्त्राघात से सीमातोत दुख 
नहीं हे।ना चाहिये। दुख. का भेक्ता और अनुभव करनेवाला 
जड शरीर कानजो भाई के मत से होता है कया ” ओर उस 
कसाई की शरीर-क्रिया भी यदि जड की क्रिया है तब उसे 
नरकगति आदि में पापबध से क्‍यों जाना पड़ता दे ? 


( र८ ) 


देव-पूजा, तपश्चरण, तीथयात्रा आदि मे होनेबाली शरीर- 
क्रिया यदि जड़ की क्रिया है तो फिर उससे पुण्य-बंध, सवर ओर 
कमे-निजेरा कैसे होती है ? कया कर्म-बध और कम-निर्जरा भी 
जड़ शरीर में ही होती है ? जीच का यदि उससे कोई संबंध नहीं 
है तब तो तपश्चरण जो शरीर-क्रिया है उसमे मे'क्ष भी शरीर को 
ही होगी । यह तो पका सांख्यमत बन गया, सांख्य मानता है 
कि जीव से प्रकृति (कार्य) का संबधमात्र दे परतु नरक, स्वगे 
आदि सब उस कम को ही होते है। जीव ता पानी मे कमल के 
समान निर्लेप (जुड़ा) रहता है। साख्य मत को शास्त्रो मे एकान्त 
मिथ्यात्व बताया गया है। उसके समान कानजी स्वामी का 
मत भी है | 


कानजी स्वामी कहते हैं कि “मै पंडित हू, सर्वश्रेष्ठ हू, 
दिगम्बर हू, बौद्धमत का आचार्य हू अथवा श्वेताम्बर हूं इत्यादि 
के के भेटों को मूखे आदमी अपना मानता है, ये भेद जीब के 
नदीं | 99 


यह मान्यता क्या वस्तु-स्वरूप से विपरीत नहीं है । पंडित, 
आचाये बौद्ध जैन धर्मबाला, गुणों से सबश्रेष्ठ, ये सब तो 
शरीर से संबध रखनेवाली बाते नहीं है कितु आत्मा से सबध 
रखती है। ये सब ज्ञान और धर्म का स्वरूप है जं। आत्मा के 
भाव है परतु कानजी स्वामी इनको जीव के भेद नहीं मानकर 
शरीर के भेद बताते हैं और जीत के भेद माननेवालो को मूखे 
समझ रहे हैं। कौन मू्खे है, यह पाठक सममे | शरीर के धर्म तो 
काला, गोरा, नादा, लंबा, सदर, रूप, कुछूप, बेडील-सुडोल आदि' 
कहे जाते हैं परतु जैनवर्मी, वो द्रधर्मो, पडित, आचाये आदि बातों 
से तो आत्मा के ज्ञान ओर उसके भावों का संबंध है | पंडित, 
आंचाये, जैनधम, बौद्धघर्म भी यदि शरीर के ही भेढ माने जायें 


( २६ ) 


तब तो सरागता, बीतरागता, उपशान्त, क्षीणमोह आदि सबका भी 
शरीर के ही भेद मानो ओर जीब की अशुद्ध-विशुद्ध उन सब 
अवस्थाओं को भी जड़ शरीर को मानो | केवलक्षान भी जड़ 
शरीर में होता है, वह भी शरीर का ही भेद होगा । धन्य है इस 
समभदारी को ' इन्हीं आविष्कारों से वे सदगुरु बन गये है, 
अन्यथा उन्हे सदूगुरु कौन ज्ञानवान्‌ मानता ? जैसे मूखे अज्ञानी 
बालक दर्पण मे अपने मुख का प्रतित्रिम्ब देखकर यह समभता है 
कि यह दूसरा बालक इस दपेण मे बैठा है अथवा में ही उसमे 
चला गया हू तब चह उठकर दपंण के पीछे जाकर देखता है वह 
दपेण की अपने निमित्त से होनवाली पर्याय को अपना रवरूप मान 
लता है। जो लेग दर्पण में पडे हुए प्रतिब्रिम्ब को दर्पण की 
पर्याय मानते है वे उस अज्ञानी बालक की दृष्टि मे मूर्ख है। यही 
बात यहां घटित होती है। शरीर के आश्रय से होनेवाले आत्मा 
के भावो को श्री कानजी भाई शरीर के भेद मानकर दूसरे सभी 
आत्मधर्म माननेवाज़ो को मूर्ख बता रहे है। इस सबंध में 
अधिक लिखना व्यथ है । 


उन्होने जो दृष्टान्त दिये हैं वे विद्वानों एवं समझदारो की 
दृष्टि मे तत्वसून्य और निःसार है। उनका केवल दिग्दर्शन यहां 
पर कर देना पर्याप्त हैः-- 


वे कहते है कि किसी व्यक्ति ने लकड़ी हाथ से उठाई और 
उसे एक बालक के शरीर पर मार दी तो (कानजी स्वामी कहते हैं 
कि) लकड़ी स्वय अपने-आप उठी है ओर अपने-आप बालऊ के 
शरीर पर पहुच गई है। जिस व्यक्ति ने अपने हाथ से लकड़ी को 
उठाया है और बालक के मारी है उस व्यक्ति ओर उसके हाथ ने कुछ 
नहीं किया है क्योंकि हाथ तो जड़ है, बह चमडा है। क्या बुद्धि- 
पूबंक लकड़ी उठाकर बालक मे मार देना यह जड़ की क्रिया मानी 


( ३० ) 


जा सकती है ? परतु कानजी स्वामी जे कहे और जेसा माने सो 
सब थोडा हे । 


कानजी कहते है कि सत्ममागम कुछ नहीं कर सकता है क्‍्यों- 
कि बह पर है, परंतु श्रावकगण मगवान की पूजा करने के पश्चात्‌ 
प्रतिदिन यह भावना प्रगट करते है कि “सगतिः सबदार्ये:? 
अर्थात्‌ सत्पुरुषो का मुझे समागम मिलता रहे तो यह शाख्न-प्रमाण 
व्यर्थ ही है क्‍या ? हिन्दी की रचना हैः-- 


ऊत्ची संगति साधु की, हरे और की व्याधि 


अ,छी सगति नीच की आठो पहर उपाधि 


ओऔर प्रत्यक्ष भी देखा जाता है कि जिस संगति में जो बैठता 
है वैसे ही संस्कार और आचरण उसके बन जाते है। कानजी 
स्वामी का मन्तव्य प्रत्यक्ष विरुद्ग है। कानजी स्वामी इद्रियो और 
मन को भी आत्मा से भिन्न जड मानते है। वे कहते है कि आत्मा 
का धर्म इन इद्रियो और मन पर अवलबित नहीं है। क्या ऐसा 
मानना सिद्धांत-बिरुद्ध नहीं है ? द्रब्येद्रियां जड़ है, द्रव्य मन भी 
जड है परतु क्या भावेद्रिय ओर भाव-मन भी जड है क्‍या ? 
“लब्ध्युपय,गौ भावेप्रियम” यह तत्वाथे सूत्र है इसके अनुसार 
लब्धि (क्षयोपशम रूप-ज्ञान) तथा उपयोग (पदार्थ को जानना) 
ये दोनों तों मतिज्ञान के भेद हैं और आत्मा का गुण है। यदि ये 
भावेंद्रिय ओर भाव मन क्षयोपशम रूप-ज्ञान भी जड़ है तो केवल 
कज्ञायिक भाव भी जड़ मानना पड़ेगा । 


कानजी स्वामी कहते है कि लड़ाई मे शत्रु पर विजय मैं 
अपने पुरुषार्थ से पा रहा हू अथवा अपने पुरुषार्थ की कमी से में 


( ३१ ) 


हार रहा हू और लड़ाई मे शरीर की क्रिया मेरी शक्ति से होती दै, 
यह समझ अज्ञानी की हे । 


क्या यह जैन-सिद्धांत है ? क्या शरीर स्वय लड रहा है ? विना 
जीव की इच्छा ओर बिना जीव के प्रयत्न के स्वयं जड़ शरीर 
कभी तलवार, कभी बदूक को उठाता है, कभी घोड़े पर कभी हाथी 
पर बैठकर लडता है, कभी किसी पर कभी किसी पर प्रहार करता 
है, कभी आगे कभी पीछे जाता है, कया ये सब क्रियाए जीब के 
भावों एबं उसके पुरुषाथ से नहीं होती हैं ? क्या बुद्धिपूत्रक क्रियाएं 
जडमात्र शरीर की है| सकती है ? 


क्या समवसार के निश्चयनय का ऐसा ही स्वरूप है ? फिर तो 
मंक्ष-प्राप्ति के लिये ब्रह्मचये धारण ऋरना, तपश्थरण करना, पांच 
समिति, षघडावश्यक पालना ये सब क्रियाए जड़ की ही मानी 
जाएगी । माक्ष प्राप्ति के लिये शरीर से भिन्न केवल आत्मा का 
क्या पुरुषाथ और क्या चर्या होगी ? बख्र छे डकर नम्नता धारण 
करना, पीछी द्वारा जीवों की रक्षा करना, केश-लचन करना 
आदि सब क्रियाण जड शरीर की क्रियाए मानी जाएगी तब 
मोत्त प्राप्ति में' उन्हे साधक मानना और भुनिधर्म के लिये 
आवश्यक मानना यह शास्त्रों का विधान कानजी स्वामी के 
मन्तव्यों से सबवंथा विरुद्ध दी ठदरता है।बस इतना लिखना 
पर्याप्त है । 


( ३२ ) 


श्रो कानजी स्वामी का देव, गुरु, शास्त्र के विषय से 
तीसरा विपरीत मन्तव्य 
( ध्यानपूवेक पढ, लीजिये ) 
( मोक्ष-मार्ग का ही विनाश ) 


/ जिस प्रकार कग्रुह कदेव कुशास्त्र को श्रद्धा श्रौर सुदेवादिक की 
श्रद्धा दोनो मिथ्यात्व हैं तथापि कुदेवादिक का श्रद्धा मे तीन्र मिथ्यात्व 
है और सुदेवादिक की श्रद्धा में मन्द ।/ “अआ्राजकल के ब्रतधारियो की 
व्यवहार-भ्रद्धा भो सच्ची नही है जो यह तही जानते कि अपने परिणाम 
स्व्रतत्न हैं। उनके तो दर्शन-शुद्धि का व्यवहार भी यथार्थ नही है। मिथ्यात्व 
की मदता भी वास्तविक नही है। वस्तु स्वरूप ही एसा है । वह 
किसीको अपेक्षा नही रखता । त्यागरादि के शुभ परिणामों द्वारा बस्तु- 
स्वरूप की साधना नहीं हो सकती । / 

झा० ध० पृष्ठ ८६, भ्रक ६, वर्ष ४ 


४ धमंक्रिया करने की बात सब लोग किया करते हैं परन्तु क्रिया 
का स्वरूप कैसा है इस बातन्से बहुत से मनुष्य बिलकुल अपरिवित हैं । 
समाज के जन-साधारण की बहुसख्या तो कुल-क्रमांगत चली आई 
हुई प्रथा को ही क्रिया ( चारित्र ) कहता है। “ पुण्य से धर्म होता है ” 
कई इसी मान्यता के अनुयायी हैं । कई ऐसा मानते हैं कि भगवान्‌ की 
पूजा, भक्ति से, भगवान्‌ के दर्शन से और ब्रत-तप से ही धर्म होता है । 
परन्तु इन सभी मान्यताग्रो मे कुछ-त-कुछ त्रुटि है। इसीलिए धम्म-क्रिया 
का स्वरुप समभने की बड़ी आवश्यकता है। इस विषय में एक सूत्र 
प्रचलित है. 'ज्ञानक्रियाभ्या मोक्ष' लेकिन इसका तात्पयं समझने का 
मनुष्य प्रयल नही करते है । कितने ही मानते हैं कि झात्मा का ज्ञान 
झौर शरीर की क्रिया इनसे मोक्ष होता है, लेकिन यह जानना अ्रमात्मक 
है । इस सूत्र का सत्यार्थ इस प्रकार है। ज्ञान का अर्थ सम्यग्जान है 


( रे३े ) 


झौर क्रिया का अर्थ है श्रात्मा की स्थिरता | इन दोनो के एकीकरण से 
राग-देंष का नाश होकर बीतरागता प्रकट होती है झर उसका 
फल मोक्ष दे । श्रा० घ० पृष्ठ ११, भ्रक १, वर्ष १ 


८ ब्रतशील सयम ग्रादि का नाम व्यवहार नही है, परन्तु उसे 
मोक्ष-मार्ग मानना व्यवहार है, ऐसी मान्यता तो त्यागने योग्य ही है ।” 
झ्ा० घ० पृष्ठ ३५, वर्ष १, भ्रक हे 


“४ कितमे ही लोग केवल त्याग से जैन-धर्म की महत्ता सानते 
हैं किन्तु यह मान्यता ठीक नही है ।” श्रा० ध० पृष्ठ ४०, झक ३, वर्ष श 


४ देव, गुरु, शास्त्र भो पर हैं, उसका मेरे में श्रभाव है, वह भ्रभाव 
वस्तु के श्राधार से ( देव, गुरु, शास्त्र के आ्राधार से ) मेरा धर्म नही 
है ।” प्रा० ध० पृष्ठ ५३, भरक ४, वर्ष ६ 

४ मुनित्व बाह्य त्याग में नहीं किन्तु भान्‍्तरिक समभ में है ।” 

प्रशन--“ बाह्य लिए से क्‍या मुनित्व या ज्ञानीपन निश्चित हो 
सकता है 7?” 


उत्तर--" कदापि नहीं हो सकता ।” 
झा० घ० पृष्ठ १११, भ्रक ८५, वर्ष १ 
प्रदद--“ भगवान्‌ ने श्रावक के लिए दान, शील, तप शौर भाव 
ये चार आवश्यक क्रियाएं कही हैं तो उनका क्‍या होगा ९” 
उत्तर-- उक्त मान्यता में बहुत बडी भूल है। जैसे कि भापने 
कहा है उन लोगो को श्रावक् कहा जाता है लेकिन वीतराग ने 
कहा है कि श्रवक्र वही कहलाता है जिसे प्रपनी आत्मा के यथार्थ 
स्वरूप का ज्ञान हो चुका है। ” झा० घ० पृष्ठ ११८, अक ८, व १ 


“ लौकिक जन तथा कोई अन्यमती कहते हैं कि जो पूजादिक 
शुभ त्रिया तथा ब्रत-क्रिया सहित है सो जैनधरमं है किन्तु यह ठीक 


( ३४ ) 


नही है। जैन-मत में जिनेद्ध भगवान्‌ ने यह कहा है कि जो पूजादिक 
में प्रौर ब्रतसहित होता है उसमें जो मन्द कषाय हो तो पुण्य है। 
बहा पर पूजा के बाद जो ' आंदिक और ” शब्द का प्रयोग क्या 
है उससे भक्ति, वनन्‍्दना, वैयात्रत्य श्रादि लेना चाहिए, जो क्रि देव, 
शास्त्र, गुरु के प्रति होता है श्र फिर उपवास श्रादिक ब्रत है जो 
क्षूम क्रिया है, उसमें ब्रात्मा मे रागसहित झुभ परिणाम है । उसके 
द्वारा पुण्यकर्म उत्तन्न होता है | इवीलजिये उसे पृण्य कहते हैं। उसका फल 
स्वर्गोदिक मोग की प्राप्ति है। " आ० घ० पृ" १७२, भ्रक १२, वर्ष १ 


। 


४ द्व्यलिंगी मुति उसे ससार-तत्व कहा जाता है । द्रव्यलिंगी 
मुनि छहटकाय के जीवों की दया पालता है, निरतिचार शभ्रहिसा 
ब्रतो का पालन करता है, सभी ब्रतों का निरतिचार पालस करता है । 
इतना करने पर भी वह पघर्म नहीं है । ब्योकि स्वरूप का अ्रम 
होने से धर्म नहीं हो सकता ॥? 


४ ये श्रज्ञानी मूनि मिथ्या बुद्धि से पदार्थे का श्रद्धान नही करते 
हैं| अन्य की भअन्य कल्पना करते हैं, भिथ्या दशन से चित्त की मलिनता 
के कारण अविवेकी हैं । यद्यपि द्रव्यलिंग को धारण कर रहे हैं 
तो भी परमार्थ मुनिपने को प्राप्त नहीं हुए हैं। और जो मुनि के 
समान मालूम होते हैं वे अनन्त काल तक श्रनस्त परावतन कर 
भयानक कर्म-बल को भोगते हुए रटकते हैं। इसीलिये ऐसे अमणाभास 
मुनि को ससार-तत्व जानना चाहिये दूसरा कोई सस'रबतस्व नहीं 
है । बाह्य लिग से मुनित्व भर ज्ञानीपन कभी निर्चत नहीं हो 
सकता ॥” झा० घ॒० पृष्ठ १११, अक ८, वर्ष २ 


४ प्रतिक्रमण हिंसादि भाव से ' मिच्छामि दुबकड़”! करना 
धर्थात्‌ पाप से निवृत्त होगा इस शुभ भाव को भी भगवान ने विष 
कहा है । झा० घ० पृष्ठ १४५, भक १२, वर्ष १ ' 


[ देश 3 


/ देव, ज्ञास्त्र, गुर पर हैं। धर्म का सम्बन्ध पर के साथ संम्तन्धे 
नहीं है । शर्म पर के साथ सम्बन्ध नहीं रखता। ” 


"आत्मा का धम्मं ग्रात्मा में है। देव, क्ास्त्र, युरु के प्रति शुभ 
भाव अश्युभ भाव घठाये भले जाते हैं किन्तु धर्म की दृष्टि में वह 
आदरणीय नही हैं । ” श्रा० घ० पृष्ठ ४, भ्रक १, वर्ष २ 


४ महाव्रत पालने का विकल्पसहित समस्त शुश्र भाव तीन लोक 
के तीर्थक्रदेव से लेकर समस्त ज्ञानियो के भी विष हैं. । श्रज्ञानी 
की तो यहा बात ही नहीं हैं। प्रारम्भ में भी शुभ भाव सहायक होते हैं- 
ऐसा माननेवाला महा पापी है । ” 

झ्रा० ध० पृष्ठ २१, श्रक २, वर्ष २ 


४ शुभ भाव को धर्म मानकर अथवा ल/भकारक मानकर करना 
यो शअ्रज्ञानता है । ” झा० घ० पृष्ठ ४०, भ्रक ३, वर्ष २ 


प्रश्न--“ घर्व के लिये पूजा आवद्यक है या नहीं २! 


उत्तर--' पूजा अशुभ भाव को छोडने मात्र के लिये शुभ भाव 

में निमित्त है किन्तु उसमें घर्म नहीं होता क्योकि पूजा में भगवात्तू 
के प्रति राग है श्रौर जो राग है वह घर्म नहीं हो सकता है। ” 
आ० ध० पृष्ठ ४१, भ्रक हे, वर्ष २ 


“ जैनधर्म किसी व्यक्ति के कथन पर, किसी पुस्तक, चमत्कार 
या व्यक्तिविजेष पर निर्भर नहीं है। यह तो सत्य का अख़ड भंडार 
तथा विद का घर्मे है, अनुभव इसका आधार है, युक्तिवद इसकी 
प्ात्मा है। ” श्रा० घ० पृष्ठ १२७, भ्रक ८, वर्ष २ 


८ बाह्य में जो पर द्रव्य का त्याग हुआ उसका फल आत्मा को 
नहीं होता । ' में इस पर द्रव्य को छोड? यह माने तो ऐसी 


( ३६ ) 


पर द्रव्य की क्तूत्व बृद्धि का महा पाप प्रात्मा को होता है भौर 
उसका फल संसार ही है । प्रा० ध० पृष्ठ १३८, अक €, वर्ष २ 


# बहुत-पे जिज्ञासुप्रों के यही प्रहदत उठता है कि धर्म के जिए 
पहले क्‍या करना चाहिए, पंत पर चढा जाय, सेवा-पूजा की जाय- 
शुरु की भक्तित करके उनकी कृपा प्राप्त की जाय अ्रथवा दान दिया 
जाय। इसके उत्तर में कहते हैं कि इसमे कही भी आत्मा का धर्म 
नही है । धर्म तो अपना स्वभाव है, धर्म पराधीन नहीं है, किसी 
के अवलम्बन से धरे नहीं होता । ” ग्रा० घ० पृष्ट १४६, श्रक ६, वर्ष २ 


/ भगवान्‌ की भक्ति का”? जो शुभ राग होता है वह राग निशचय 
से भ्रथवा व्यवहार से किसी भी प्रकार से धर्म नहीं है, परन्तु 
जिसने उस राग में ही धर्म मान रखा है और राग को प्रादरणीय 
माना है उसके धर्म तो नहीं परन्तू अपने वीतराय स्वभाव के 
अ्नादर-रूप मिथ्यासत्र का भ्रनन्त पाप क्षण-क्षण में उसके विपरीत 
मान्यता पर होता है । राग को अ्रपना धर्म मानना सो श्रपनें 
बीतराग स्वभाव का ग्नादर है, वह महान्‌ पाप है। यदि 'पर की 
कोई भी क्रिया मैं कर सकता हूँ श्रथवा पुण्य से मेरे स्वभाव को 
लाभ होता है?, ऐसा माने तो वह मिथ्याहृष्टि है । बहु ज़िया- 
कफाड करके और त्याग करके मर जाय तो भी वह साधु नहीं है, 
त्यागी नही है, श्रावक नहीं है, जैन नही है। ” 

आ० घ० पृष्ठ ६७, अंक १०, वर्ष २ 

“ यदि कोई जीव सच्चे देव, गुरु, शास्त्र को पहचानकर कुदेवा- 

दिक का सेवन छोड दे तो उतने मात्र से धर्म नहीं हो जाता । 
अ० घ० पृष्ठ ४०, भ्रक ३, वर्ष ४ 


“४ झ्रात्म-स्वभाव की प्रतीति के विना दव्यलिगी निग्नेन्ध मनि 
भ्ौर उसके शरीर पर तेल दाह्बर जोदित जला दिया जाय 


( ३७ ) 


तो भी वे क्रोच्र का भाव नहीं करेंगे किन्तु उनके उत्तम क्षमा नहीं 
कही जा सकती, क्योकि क्षमा की श्युभ वृत्ति को वे भ्रपना स्वरूप 
मानते हैं।” श्रा० ध० पृष्ठ ११, प्रक १, वर्ष ४ 


पुण्य धर्म नही है 


£ ग्रात्मा स्ववन्न वस्तु है, उसमें शरीरादि पर की क्रिया लाभ 
या हानि का कारण नहीं है तथा जो शुभ भाव होते हैं वे भी 
मोक्ष-सुख के कारण नहीं दें । भ्राध्मा के स्वाधीन सुख का कारण 
पर वस्तु हो ही नहीं सकती है ।? 


४ पाप को छोडकर पृण्य से धर्म मानकर तो तू अनादि काल 
से चक्कर लगा रहा है ।/. झा० ध० पृष्ठ १४४, प्रक १२, वर्ष ६ 


प्रशन-- क्या शुभ भाव करना सो श्रज्ञान है ।” 


उत्तर-- शुभ भाव को धर्म मानकर अ्रथवा लाभकारक मानकर 
करना सो अज्ञानता है ।” झा० घ० पृष्ठ ४०, श्रक ३, वर्ष २ 


& वृष्य की ह॒द पाप से बचने मात्र तक ही सीमित है । चाहे 
जितना उत्हृष्ठ प्रृण्योपाजन किया जाय तो भी प्ृण्य से कभी धर्मे 
नही होता, मात्र बाह्य जड पदार्थों का सयोग प्राप्त हो सकता है। ?” 

प्रा० ध० पृष्ठ ८५, भरक ६, वर्ष १ 


£ जो शुभाशुभ भाव होता है वह कोई कमे या शरीर नहीं 
करवाता किन्तु वह केवल अपने पुरुषार्थ की कमजोरी से होता है ? 
भ्रा० ध० पृष्ठ ३८, वर्ष १, भक हे 


6 पुण्य प्रात्मा का विकारी भाव है धमं आत्मा का अविकारी 
आाव है। विकारों भाव से अधिकारीपने की प्राप्ति नही हो सकती। 


( रेप ) 


प्रतः स्वत, सिद्ध है कि पृण्य से धमम की प्राप्ति नही हो सकतो 
न पुण्य धर्म का सहायक है। पुण्य का फल ससार है। ”? 
झा० ध० पुष्ट ८६, श्रक ६, वर्ष ३ 


«६ पुण्य करते-करते घर्मं होगा इस मान्यता का निषेध है । पुण्य 
से न धर्म होता है न प्रात्मा का हित। इससे निश्चित हुम्ना पुण्य 
घ॒ममं नहीं, धर्म का श्रग नही, धर्म का सहायक भी नहीं । जब तक 
प्रन्तरग में पुण्येच्छा विद्यमान है तब तक घर्म की शुरूआत भी 
नही, भ्रत पृण्य की रुचि धर्म में विध्वकारिणी है। ? 


आ० घ० प्रृष्ठ ८६, श्रक ६, वर्ष १ 


८४ लोग बाह्य जिया तथा राग में व्यवहार मानते हैं विन्‍तु वह 
तो व्यवहार भी नही है । सच्चे देव, गृरु, शास्त्र की श्रद्धा, तत्वो का नव 
ज्ञान छह काय के जीवो की दया का पालन व्यवहार है, वह भी 
धर्म का कारण नही दे । ?? 

श्रा० ध० पृष्ठ १६, श्रक १, वर्ष ४ 


“पंच महा।ब्रत की शुभ वृत्ति भी नही करके मात्र चैतन्य के झनुभव 
में लोन हो एंसी भावना राखनी । ?! 
प्रा० घ० अक १२, वर्ष € 


“कोई जीव यह मानते हैं कि दान, पूजा तथा यात्रा आदि से धर्म 

होता हू श्रोर शरीर की क्रिया स धर्म हाता है, यह मान्यता मिथ्या है ।? 

झा० ध० अभ्रक ४, वर्ष ३ 

#व्यबद्गार के ग्र/श्रथ से मोक्ष-मार्ग होना मानते हैं ऐसे जीव तो तीत्न 
भिथ्यादृष्टि हैं । उनमें तो सम्पकत्व होने की पात्रता ही नही है। ?? 

झा० घ० श्रकत १२, वर्ष & 


( रे६ ) 


देव, शास्त्र, गुरु पूजा सस,र का कारण है और वह 
मिथ्यात्व है-इस मान्यता का खडन 


श्रीकानजी स्वामी देच, शास्त्र, गुरु की श्रद्धा और पूजा के 
संबध मे जा कुछ मन्तव्य प्रगट करते हैं उनका दिग्दशन 
उनके प्रवचनो के उद्धरण देकर ऊपर स्पष्ट किया जाचुका है। 
पाठक उन्हें ध्यान से पढ़े । उन्हें पढ़ने से यद्द स्पष्ट होता दै कि 
वे सच्चे देव, शास्त्र, गुरु की श्रद्धा और पूजा को मिथ्यात्व और 
संसार का कारण बताते है । वे शास्त्र-स्वाध्याय से आत्मा का कोई 
दम नहीं बताते हैं क्योकि उनकी दृष्टि मे शास्त्र, गुरु, रेव सब 
पर है। महात्रत धारण करना, वस्त्रों का एव धन, कुद्ठम्ब आदि 
का त्याग करना आदि सब त्याग का विकल्प सिथ्या है--ऐसा 
वे स्पष्ट कहते है। इसीलिये थे वल्ञादि का त्याग करनेवाले 
समस्त मुनिया को द्रव्यत्रिगो कहते है। वे बाह्य क्रिया को मुनि- 
धमं नददीं मानते है किंतु आत्मा मे स्थिरता होने का नाम ही 
क्रिया है ऐसा कहते है। स्वामीजी कहते हैं कि ब्रत, शील, सयम 
आदि को मं।क्ष-माग समझना यद््‌ मान्यता त्यागन योग्य है। 
दान-शील आदि क्रियाओ को करनवाला श्रावक नहीं है ऊहतु 
आत्मा के यथ।र्थ रूप का समभनेवाला ही श्रावक है। स्वामीजा 
अष्ट मूलगुण अथवा र८ मृजगुण ब्रत-समभिति आदि क्रियात्मक 
चारित्र को श्रावक ओर मुनि के लिये हेय और त्याज्य बताते हैं: 
केवल आत्मबोध को ही आ्रावक मुनिधर्म मानते है । छह काय के 
जीवों की दया पालना, अदिसादि ब्रतों का निरतिचार पालन 
करना ये सब धर्म नहीं हैं। ऐसा कानजी भाई का मन्तव्य है। 


मे मद्दात्॒त धारण करू' ओर सभी वस्तुओं का त्याग करू', 
यह विकल्प करना तीथेकरों से लेकर समस्त जझ्ानियों के लिये 


( ४० ) 


विष है। देव, शास्त्र, गुरु के प्रति जो झुभ भाव है बह आदरणीय 
नहीं है। कानजी स्वामी कहते है किः-- 


“जिसके भगवान की भक्ति का जो शुभ राग होता है बह 
निश्चय और व्यवहार से भी धर्म नहीं है, उसे जो धर्म मानते हैं 
ओर उसे आदरणीय मानते हैं वे वीतराग स्वरूप का अनादर- 
रूप मिथ्यात्व का अनंत पाप क्षण-क्षण मे अपनी विपरीत मान्यता 
पर करते हैं।” 

ये सब सन्तव्य कानजी स्वामी के प्रवचनों मे प्रतिदिन होते 
हैं। आत्मवर्म की समस्त्र श्रतियां इन्हीं बातो से भरी पड़ी हैं। 
कहां तक लिखा जाय | 


क्या यही दिगम्बर जैनत्व है ? 


ऊपर की बातो को पढ़कर काई भी साधारण ज्ञानी अथवा 
शाख्ज्ञाता विशेष ज्ञानी इस प्रकार की मान्यता को कभी दिगम्बर 
जैनधर्म की मान्यता नहीं कह सकता दै। दिशम्बर जैनधर्म में 
सम्यग्द्शेन सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक्‌ चरित्र ये तीन ही तो मोक्ष- 
मांग हैं और उसके साधनभूत देव शास्त्र, गुरु ये तीन ही कारण 
है। इन तीनो के विषय मे कानजी स्वामी का मन्तव्य सबंधा 
विपरीत है। मुझे आश्वय इस बात का होता है कि वे ऐसी अनाप- 
शनाप निराधार बातो के प्रचार का साहस कैसे करते है और 
उनकी बातो का क्‍या आधार है ? उन्हे शाल्लो के सिद्धान्तों को 
सममभे बिना शासत्र-ज्ञानश्त्य अविबेकी के समान चादे जो 
बोलने का क्या अधिकार है ? यह तो समस्त आचार्यों के रचे हुए 
शास्त्रों पर पानी फेरना है। क्या यह दिगम्बर जैन बनने और 
बनाने का स्वरूप हे ? शास्त्रकारों ने सच्चे ठेव की श्रद्धा और 
पूजा को सस्यग्दशेन की उत्पत्ति का साधन बताया है यद्यपि सभी 


( ४६ ) 


देव-दशन या देव-पृजा करनेवालों को रुम्यग्द्न प्राप्त शो 
जाता हो ऐसा नियम नहीं है, परंतु जो श्रावक-पढ मे रहते हुए 
देव-श्रद्धा और देव-दश्शन नहीं करता है उसे सम्यग्दशन कभी 
नहीं हो सकता है। यह तो नियम है। यदि सम्यग्दशेन किसी को 
भी कभी भी होगा तो सुदेव की श्रद्धा ओर उनके दर्शन से ही 
होगा। ऐसा अटल नियम है। 


इसी प्रकार चारों अनुयोगो के स्वाध्याय से यथार्थ तत्वबोध 
एवं सम्यक्षान की वृद्धि होगी | पंचसमिति, पंचमद्ात्रत धारण 
करनेवाले मुनि ही सम्यक्‌ चरित्र के मूर्तिमान प्रतीक है। बिना 
वख्रादि का त्याग किये कोई मुनि नहीं हो सकता है। बिना 
वस्त्राहि त्याग किये और बिना महद्यात्रत धारण किये किसीकों 
आत्मा मे स्थिरता अथवा आत्म बं।ध नहीं हो सकता दै। बिना 
बस्मादि त्याग ऊिये और बिना केश-लुचन ऊिये कोई भी श्रावक 
मुनिधर्म धारण करने का अधिकारों महीं है और न उसके 
स्वतत्न गुणम्थान ह। सकता है। 

जो देव, शाल्ष, गुरु का श्रद्धान और उनकी भक्ति दिगम्प्र 
जैनधम की मूल भित्ति है और मेक्ष का परंपरा कारण है उसे 
व्यवहार से भी धर्म नहीं बताना और संसार का कारण बताना 
ठिगम्बर जैनधसे का सवेधा ले।प करना है। शासरो मे आस्तिक्य 
भाव सम्यक्त्व का कारण एवं उसका बाह्य चिह्न है। जहां देव, 
शास्र, गुरु मे ही आस्तिक्य भाव नहीं है वहां आस्तिकता कैसे रह 
सकती है ? वह तो स्पष्ट मिथ्याभाव है | 


ग्रब शास्त्रों के प्रमाण पढियें 


देव, शास्त्र, गुरु के संबंध में शाखत्रों की क्या मान्यता है, उसका 
संज्िप्त प्रमाण यहां दिया जाता दै। भगवान्‌ कुंद कुंद स्वामी 


( छ२ ) 
देव-पूजा और मुनि-दान के लिये क्या कहते हैं।-- 


दाण पूजा मुक्खो सावय धम्मेण सावया तेश विज 
भाण मयणां मुक्ख जइ धम्मणतं विणा तहासोवि 


रयणसार प्रष्ठ १०, गाथा ११ 


अथ-सुपात्र मे चार प्रकार का दान देना और देव, शास्त्र, 
गुरु की पूजा करना श्रावक-धर्म मे मुख्य धर्म है। उसके विना 
श्रावक नहीं कहा जासकता है। और ध्यान, स्वाध्याय करना मुनि 
का मुख्य धर्म है, उसके विना मुनिध नहीं है। 

यहां पर देव, शास्त्र, गुरु की पूजा को श्रावक का धम कुंदकुंद 
स्वामी बताते है। श्री कानजी स्वामी उसे धर्म नहीं बताते है। 
ओर भी पढियेः-- 


जिण पूजा मुशणिद्राण करेइ जो देइ सतिरुपेण 
सम्मा इद्दी सावय धम्मी सो होड से क्ख मग्गरओ 


“-रयणसार प्रष्ठ १२९, गाथा १३ 


अथ-जो श्रावक अपनी शक्ति के अनुसार जिन-पूृजा और 
मुनि-दान करता है वह श्रावक सम्यग्टष्टि और श्रावक-धर्म 
वाला है। वह श्रावक मोक्ष-माग मे लगा हुआ हे। 


भगयान क॒ढ॒ कद स्त्राप्ती ने एे दी गाथा में जिन-पूजा 
ओर मुनि-दान को मंक्ष-पाग बताया है और उसे करनेवाले को 
साम्पग्टष्टि बताया है, परतु जिन-पूजा और दान देने को अधम 
ओर संमार-कारण कानजो स्याप्रो बताते हैं, क्प्रा यह स्वेथा 
शास्त्र-विपरीत नहीं दे ? अवश्य है । 


( ४३ ) 


दिण्णइ सुपत्त दाण्ण विसेस तो हाई भेग सग्ग मही 
खिव्वाण सुदद क्रमसो शिहिद्ध' जिशवरिदं हि महि 
--रयणसार पृष्ठ १४ गाथा १६ 


अथ-सुपात्र को (मुनिराज को' दान देनेवाला भोग-भूमि 
ओर स्वर्ग के सुख भोगकर क्रम से निर्वाण-सुख (मं क्ष) को 
ग्राप्त कर लेता है एमा जितेन्द्र भगवान ने कद। है। अब पाठक 
सेचें कि स्वय आचाय कदकद स्वामी दान का फल मोक्ष बताते 
हैं, उसे ससार-कारण बताना मिथ्या दै। 


आजकल के मुनियों को श्री फानजी स्वामी द्र॒व्यलिंगी मुनि 
कहते है, परंतु कदकद रथामी क्या कहते हैं 


सम्म विसोही तव गुण च।रित्त सबणाण दाण परिधीण 

भरहे. दुशसम काले मणुयाण जायदे णियद 
--रयणसार पष्ठ ३२, गाथा ३८ 

अथ इस दुःसह पंचम काल (कलिकाल) में मनुष्यो के नियम- 


पूवक शुद्ध सम्यर्दशेन, तप, जत अद्वाईस मूल गुण, चारित्र सम्य- 
-ज्ञान ओर सम्पग दान आदि सब होते हैं । 


अष्ट पाहुड शास्त्र के रचयिता आचाय कंदक॒द स्वामी जिनेन्द्र 
भगवान्‌ को भक्ति ओर उनके प्रति राग-भाव के। संसार का नाश 
करने वाला बताते है, देखिये प्रमाणः-- 
जिणवर चरणांबुरुदई णमति जे परम भत्तिरायेणु 
ते जम वेलि मृलं खशति वर्मत् सत्येग 


- अ -2पाहुड पृष्ठ २७२, गाथा १४३ 


(४४ ) 


अथ-जो जिनेन्द्र भगवान के चरण-कमलों को परम भक्ति 
ओर राग से नमस्कार करते हैं वे मनुष्य उस भक्ति-राग के फल 
से जन्म-मरण रूपी बेलि को नष्ट फर देते हैं। 


कानजी स्वामी भगवान्‌ जिनेन्द्र के पति श्रद्धा, भक्ति, अचुराग 
को अनत मिथ्यात्व और सधार-कारण बताते है परंतु आचाये 
कंदकंद स्वामी उस भगवद्धक्ति के अनुराग ( प्रशस्त राग ) को 
ससार का नाश करनेवाला बताते है। 


आचार कुंदकुद स्वामी पट्प्राभ्ृत में कहते हैः-- 


देव गुरुणं भत्ता णिव्येय परंपरा विचितंता 
माणरया सुचरिता ते गहिया में क्ख मग्गम्सि 
पट्प्राभ्त पृष्ठ १६२, गाथा ८२ 


श्र्थ-जो देव, गुरु, शास्त्र मे भक्ति रखते हैं, वैराग्य-परपरा का 
चिंतवन करते है. ध्यान में लीन रहते है सम्यक्‌ चारित्र को धारण 
करने है वे मोत्ष-मार्ग मे माने जाते है। 


श्री कानजी तो कहते है कि पर पढाथ से आत्मा का किसी 
प्रकार भी लाभ-अलाभ नहीं दो सकता है, कितु आचाये कहते है+-- 


श्रीमद्भभन वासस्थाः स्वयभासुर मूतेयः 
चदढिता नो विधेयसुः प्रतिमाः परसा गतिम्‌ 
-+-दशभत्त्यादि सप्रद प्रष्ठ १६५, 
शोक १६ 
अथ-भवन-वासियों के भवनों मे विराजमान, देदीप्यमान 
मर्तिवाली प्रतिमाओं को मैं वंदना करता हू जिससे मुमे 
परमगति-मेक्षप्रप्ति-ही जाय । 


(४४५ ) 


इसी प्रकार जिनचेत्य, जिनचैत्यालयों, को आधचार्यों ने बंदना 
करते हुए उसका फल मज्ष प्राप्ति चाहा है आगे के 'छोकों 
जिनेन्द्र-स्तवन ओर वदना का फल्न संवर और निजेरा आचायये 
ने बताया है । 


श्री कानजी तो कद्दते हैं कि शास्त्र भी पर है, उनसे आत्मा 
का कोई लाभ नहीं हो सकता है, प"तु सिद्धांत शास्त्रधवला के 
वृत्तिकार आचाये बीरसेन कहते हैं: -- 


कर्मणामसंख्यात गुणभ्रेणि निजेरा केषां अत्यक्तेतिचेन्न 
० 
अवधिमनः पययज्ञानिनां सूत्र मधीयानानां दखत्यक्षता 


सा; समुपलभात्‌ धवला पृष्ठ ४४-५६ 


अथ-सूत्र का अध्ययन करने बालों की असंख्यात गुणित 
श्रेशिरूप से भ्रति समय कर्म-निजेरा होती है यह बात अवधि- 
ज्ञानी और मनःपययज्ञानियों का प्रत्यक्ष रूप से उपलब्ध ह।ती हे । 


श्री कानजी स्वामी तो कहते हैं कि जो देव गुरु, शास्त्र में ही 
्ट्का हे वह ससार-अमण करता है, परंतु आचाये चामडराय 
कहते 


अतः चैत्य चैत्यालयो गुरवा निषधास्थानादयश्च 
सम्यम्दष्टीनां क्रिया भवन्ति--चारित्रसार प्रृष्ठ ७० 


अथे-जिन बिम्ब, जिनालय, गुरु, निषधास्थान (नशियां) ये 
सब सम्यसदृष्टियों की क्रियाएं हैं । अर्थात्‌ इनकी भक्ति-पूजा 
फरना सम्यग्टष्टि का कतेव्य है। श्री कानजी इन सब की भक्ति 
को शुभराग कदकर सम्यग्दष्टि की क्रिया नहीं मानते हैं। 


( ४६ ) 


श्री कानजी स्वामी सभी प्रकार के पुण्य को संसार का कारण 
ही बताते हैं, परंतु आचाय देवसेन कहते हैं 


सम्माइट्टी पुरण ण्‌ हे।श ससारकारण खियमा 
में ।क्खस्स हे।इट्रेउ जद॒बि शियाण णसा कुणइ 
---भावसंप्रह प्र्ठ २४५८, ग्छोक ४०४ 


अथ-सम्यग्टष्टि का पृश्य ससार का नियम से कारण नहीं 
है, मोक्ष का ही कारण है। यदि उसमे निदान नहीं किया जाय । 
इसी कक के आगे भावसंतहकार कई श्लाकों में यह बताते हैं 
कि सम्यग्टष्टि का पुण्य क्रम से उत्तम कुल, चक्रवर्ती पद आदि 
प्राप्त कराता हुआ म।क्ष पहुचा देता है । 


इसी प्रकार जिस पचमद्दात्नर, सयम-समितिपालन आदि 
बाह्य क्रियात्मक चारित्र को धारण करनेवालो की कानजी स्वामी 
द्रव्यलिंगी बताते हैं और यहां तक कहते है कि महात्रत को 
धारण करू', ऐसा विचार करना भी मिथ्यात्व है । 


वहां समस्त आचाय स्वामी कंदकद प्रश्नृत्च्रितव, शील, संयम 
आहि चारित्र को मोक्ष का मूल कारण बताते हैः-- 


भावइ अगुव्वयाइ पालट्ूट शीलच कुणट्ट उपवास॑ 
पव्वे पव्वे शियम दिज्जयर अणवाय दाणाइ 
--भावसग्रह पृष्ठ ३ ०८, ज्छोक ४८७ 
अर्थ-विशेष पुण्य को उपाजेन करने के लिये श्रगु-ब्रतों को 


पालन करना चाहिये, गुणत्रव, शिक्षात्रत रूप-शीलो का पालन 
करना चाहिये, प्रत्येक, पद. के दिन उपवास करना चाहिये और 


( ४७ ) 


निरंतर नियम से दान देना चाहिये। इसके आगे के शछोका मे 
दान के सेद आदि बताते हुए इन ब्रतादिकों का फज्ञ मोक्ष-लाभ 
बताते हैं । 


जिन कदक॒द स्वामी के अपने को अनन्य उपासक बनने- 
वाले श्री कानज। स्वामी महात्रत आदि क्रियाओं को शुभ भाव 
कहकर उन्हे संसार का कारण बताते है और उन क्रियाओं को 
पालनेयाली को द्रव्यलिगी बताते हैं, उन्हीं महाव्रतादि क्रियाओं 
का भगवत्कदकंद्र स्वामी म,क्ष का कारण बताते हैः-- 


पंच महव्वय जुत्तो तिहि गुत्तिहिजोह सजदो ह।दि 
शिग्गथ मोक्ख भग्गो सो होट्विहु बदणिज्जोय 


--अष्टपाहुड प्रष्ठ ७१, गाथा २० 


थ-जो मुनि पंचमहात्रतों को पालता हुआ तीन गुप्तियों को 
भी पालता है वह संयमवान है, वही निम्नन्थस्वरूप मोक्ष-माग में 
स्थित है, वह साधु वदनीय है। 


कानजी स्वामी कहते है कि बाह्य पदार्थों के त्याग का विचार 
भी मिथ्यात्व है। त्याग का विकल्‍प (विचार) करना ही उनकी 
दृष्टि मे हेय ओर मिशथ्यात्व है, परतु भमगवककदकद स्वामी आत्मा 
की अतरग विशुद्धि के लिये बाह्य त्याग को भी आवश्यक 
बताते है 


भावबिसुद्धि खिमिच॑ वाहिर गंधरस कीररा चाओ 
वाहिर चाओ बिट्टलो अंभंतर गंथ जुत्तस्स 
.. “अष्टपाहुड पृष्ठ १६७, गाथा ३ 


( ४८ ) 


अरथ-आत्मा के अतरग भावो की विशुद्धि के लिये बाह्य 
परिग्रह का त्याग करना चाहिये | परतु यदि अंतरंग मे रागादि 
परिप्रदद बना रद्दे तब बाह्य त्याग निप्फल ठहरता है। स्वासी कुद- 
कुंद जो वाह्म त्याग को आत्म विशुद्धि का साधन बताते है परतु 
फानजी स्वामी बाह्य त्याग को मिथ्यात्व और द्रव्यलिंगी कहते 
है। दोनो के कथन में आकाश-पाताल का अंतर है। 


कानजी स्वामी क्‍या यह बता सकते हैं हि जिन मुनियो के 
महात्रत, पंचसमिति एवं नप्नता आदि बाह्य त्याग है उनके अंत- 
रग मे भाव-विशुद्धि नहीं है ”? और क्या सभी मुनि ऐसे ह।ते हैं 
फिर आप द्रव्यलिगी उन्हे कैसे बताते हैं ? 


शास्त्रों मे यहां तक वर्णन है कि द्रव्यलिगी मुनि के पढ़ाये 
हुए मुनि मोक्ष चले जाते है। यदि मोक्ष जानेवाले मुनि अपने 
उन द्रव्यलिगी मुनि गुरु का भावलिंगी न माने या द्रव्यलिंगी 
सममभते रहे तब तो वे उन से पढ़े भी नहीं और उनके वचनों 
का विश्वास भी नहीं करें। सभी शाखत्रकारो ने यही बताया है 
कि यदि मुनि के २८ मूलगुण बाह्य महात्रत आदि ठीक ठीक पाले 
जाते है तो उन्हे भावलिगी समझो ओर उनकी श्रद्धा-भक्ति भाव- 
लिंगी मानकर ही करो । क्योकि छघस्थ लेग भावों की पहचान 
बाह्य त्याग से ही करते है, अंतरग की पहचान अल्पक्ञानी 
कभी नहीं कर सकते हैं। फिर अपने प्रवचन मे कानजी स्वामी 
बाह्य त्याग को मिथ्यात्व कैसे कहते है ? क्‍या यह समस्त मुनिधर्म 
का स्वरूप बदलना नहीं दे और मुनिधर्म का सबंथा लोप करना 
नहीं दे क्‍या ? मुनिमात्र के प्रति आपकी श्रद्धा-भक्ति नहीं है यह्‌ 
बात आपके प्रवचनो से स्पष्ट हो जाती है । देखिये बाह्य त्याग के 
विषय मे आचाये देवसेन क्या कहते हैं-- 


( ४६ ) 
बय खियम सीलजुत्ता रिट्टय कस्मया दया ब्रा जइणो 
णहाण रहिआ विपुरिसा वंभचारी सया सुद्धा 
“- भावसंप्रह एष्ठ २१, गाथा २५ 


अथ-जो मुनि त्रत, नियम, शील को पालते है, कषायों को 
छोड़ चुके हैं, जीबों की दया पालने मे तत्पर है, त्रह्मचय॑ का पूरणे 
पालन करते है, स्नान नहीं करते है, थे सदैव शुद्ध हैं। 


प्रमाण कहां तक दिये जांय, सभी शाख्र-मूलाचार, अष्टपाहुड, 
तत्वार्थसूत्र, राजवार्तिक, भगवती आराधना आदि सभी चरणाजु- 
योग के ग्रन्थ प्रमाणभूत है। 


आप तो यहां तक प्रवचन करते है कि एक मुनि को तेल 
डालकर जीवित जला दिया जाय और वह थोड़ा भी क्रोध नहीं 
करें तो भी उनके क्षुमा नहीं सानी जासकती है, क्योकि क्षमा के 
शुभ भावों का वे अपना स्वरूप मानते हैं। हद हं।गई इस ऊट- 
पटांग प्रवचन की । पूर्ण क्षमा फो अपना स्वरूप नहीं मानें तो 
क्या उसे पर का भाव मानें ? फिर दश धर्मा में उत्तम क्षमा एक 
प्रधान धर्म शास्त्रकारों ने क्यो बताया है? आप तो उस पूर्ण 
क्षमा के शुभ भावों को संसार-कारण बताते हैं। आपका दिगस्वर 
[3 ०. ऊ 
जैनधम कोई निराला ही प्रतीत होता है । 


(आप तपश्चरण को संसार-कारण बताते हैं परंतु “तपसा 
निजेराच” इस सत्र द्वारा भगवत्‌ उमाम्बाभी तप से संवर और 
निजरा बताते हैं जो मोक्ष के साक्षात्‌ कारण हैं । 


आप अपने प्रवचनों से बार-बार शुभ भावों को और उनसे 
होनेवाले पुण्यबंध को संसार का कारण बताते हैं परंतु सभी शात्र 


( ४० ) 


कार शुभ भावों से होनेवाले पुण्य को परंपरा मोक्ष का कारण 
बताते है, देखिये-- 


तेचाशुत्रतधारिणावि नियत॑ यान्त्येब देवालयं 
तिष्ठन्येव महर्विकामरपद॑तपत्रैव लब्ध्वा चिरम्‌ 
अन्नागत्य पुनः कुलेति महति प्राप्य प्रक्ृष्टं शुभान्‌ 
मानुप्यचः विरागतांच सकलत्यागंच मुक्ताम्ततः 
>-प्मनदि पँचविशतिका 
प्रृष्ठ २०८ ज्छोक २४७ 


इस झोक का सबंध ऊपर के श्छोकों से है जो तीथयात्रा 
से, भगवान्‌ के अभिषेक से, महेत्सवों से, भगवान्‌ की पूजा से, 
ध्बजा चढ़ाने, कलश चढ़ाने, घंटा-चामर आदि समपेण करने से जो 
महान पुरय उपाजन करते है और जो अर॒ब्रत घारण करते है 
वे स्वर्ग जाते है, वहां महान ऋद्धि के धारक देव हं।ते है फिर इस 
मनुष्य-लोक में आते है, ऊचा कुल प्राप्त करते है और उस पुण्य- 
कमे शुभकर्म ,के द्वारा उत्तम पुरुष हाकर वैराग्य घारण करते हैं, 
फिर समस्त त्याग करके माक्ष प्राप्त करते है । 


यह है शुभ भावा ओर पुण्य-संचय का क्रम से उत्तरोत्तर होने- 
वाला परंपरा मोक्त-फल । 


ऐसा कथन अन्य सभी शाल्त्रो मे है तो अब आपका प्रवचन 
सत्य माना जाय ओर ये समस्त शास्त्र महान्‌ आचार्यो के बनाये 
हुए भूठे समके जांय या आपके कथन को सर्वथा शास्रो से 
विपरीत और दिगम्बर धर्म से सवेथा विरुद्ध माना जाय इस बात 
का विचार आप और आपके शिष्यो को बहुत शान्ति और मनन 
के साथ करना आवश्यक हे । 


( ४१ ) 


आप तो सच्चे देव, शास्त्र, गुरु की श्रद्धा-भक्ति को भी मिथ्यात्व 
बताते हैं, फिर मंदिरों की रचना और उनकी पूजा क्यों करते 
? कया स्वय जानबूमकर मिथ्यादृष्टि कोई भी समझदार 
बनना चाहेगा ? नहीं | फिर जब देव, गुरु, शास्त्र की श्रद्धा-भक्ति 
मिथ्यात्व है और बह शुभ राग होने से ससार का कारण है, तब 
कम-से कम आपका तो मिथ्यात्व और संसार का कारण नहीं 
करना चाहिये। फिर मंदिरों की रचना कराने का आपका क्‍या 
प्रयोजन है ओर क्यो गिरनारि तथा सम्मेदशिखर आदि तीथे- 
क्षेत्रो की आप बदना करते फिरते है ? इन परस्पर विरोधी बातों 
का क्‍या रहस्य है उसका स्पष्टीकरण आपका करना आवश्यक 
हे। यदि इसके उत्तर मे आप यह कहे कि अशुभ भावों को दूर 
करने के लिये शुभ राग करते हैं ता आप तो परम पृज्य सदगुरु है। 
आपके अशुभ राग कैसे कहा जाय ? फिर देव-पूजा ओर मदिरि- 
निर्माण आप क्यो कराते है ? 


आप देव-पूजा ओर देव-भक्ति के। मिथ्यात्व बताते हैं. पर॑तु 
पूज्यपाद आचाये अकलक देव, आचाये विद्यानंदि आदि सभी 
उसे सम्यक्त्व का कारण बताते है। देखिये-- 


सम्यग्दशेन की प्राप्ति का साधन अतरंग बहिर॑ग दो प्रकार 
का बताया गया है। अतरग में तो दशेन,मोट्टनीय कर्म का क्षय, 
क्षयोपशम, उपशम | और वाह्य साधनों मे अनेक हैं उनमे 
जिनेन्द्र भगवान्‌ की प्रतिमा का दशेन और जिनेन्द्र भगवान्‌ के 
समवसरण, पंचकल्याणक आदि जिन-महिमा का देखना भी 
सम्यग्दशन की प्राप्ति का साधन बताया गया है। जिनबिम्ब 
आदि के देखने से निश्चय सम्यक्त्व बताया गया है क्‍योंकि 
दशेन, मोट्टनीय कम के क्षय, क्षयोपशम आदि से द्वोता है । बाह्म 
साधन बिम्बदर्शन आदि है। यथा-- 


( ४२ ) 


साधन हिविध॑ अभ्यतर वाह्मज्च | अभ्यंतरं दशन मोहस्यो- 
पशमः क्षयः क्षयापशमा वा । वाह्य--मनुष्याणासपितणैव । 
देवानां केषांचित्‌ धमश्रवश केषांचित्‌ जिनमहिमदशनम्‌ । 
--सर्वाथसिद्धि पष्छ १२ 


यह लम्बा प्रकरण है । अथ ऊपर कहा जाचुका है । जबकि 
आप (कानजी स्वामी) पर पढाथ का कोई असर आत्मा पर 
नहीं बताते है ओर जिनेन्द्र-भक्ति को मिथ्यात्व और संसार- 
कारण कहते है वहां पूज्यपाद आचाये उस पर पदाथ जिनेन्द्र बिम्ब 
के देखने और जिन-महिमा, जिनेन्द्रप्रभाचना आदि देखने से 
सम्यग्दशेन उत्पन्न हो जाता है। ऐसा स्पष्ट कहते है। 
यही कारण है कि सम्यग्दशन के साधन सरबत्र जुटाये जाते 
है। कृत्रिम रूप से और अक्ृत्रिम रूप से सर्वत्र साधन उपस्थित 
है जिनसे सम्यग्दशन की प्राप्ति हो सकती है। छेवा के विमानों 
मे, उनके भवनों से सर्वत्र जिन-प्रतिमाएं है। नदीख्वर द्वीप मे 
महान्‌ मनोहर पांच-सो धनुष ऊची रत्नसयी प्रतिमाए हैज 
सहापते नदीखर पत्र मे देबगण उनकी पृजन-भक्ति करके सम्यक 
दर्शन उत्पन्न कर लते हैं या उसमे वृद्धि या दृढता कर लेते हैं। 
समवसरण से भी प्रतिमाओ की रचना होती है । देखिये-- 
वर्षपू वषातर पवतेपु नदीख्वरे यानिच मंदरेषु 
भावन्ति चेत्यायतनानि लेके सर्वाणि बंदे जिन पगवानाम्‌ 
अवनिजल गतानां कृत्रिमाक्नत्रिमाणां 
वनभवन गतानां दिव्यवैमानिकानाम्‌ 
इह मनुजकृतानां देवराजाचितानां 
जिनवर निलयानां भवतोहं स्मरापि 
इयादि बड़ा पाठ दे। इसमे क्रत्रिम अक्ृत्रिम चैत्य- 
चेत्यालयो की वंदना है। यह वंदना प्रतिदिन पूजन के समय 


( ४३ ) 


की जाती है। परंतु आपकी दृष्टि मे पर वस्तु कुछ नहीं कर सकती 
तब यह बदना, पूजन आदि सब उ्यथ ही सममना चाहिये। 
व्यथे ही नही फितु मिथ्यात्व और संसार-कारण को बढ़ानेवाल्ी 
समभना चाहिये। 


तीथकर प्रकृति का बध दशेन-विशुद्धि आदि षोडश कारण 
भावनाओ से होता है जिस भे उदय में प्रलय-काल के पीछे भरत 
क्षेत्र मे ओर ऐरावत ज्षेत्र में पूर्णमाक्षमागे चालू होता है और 
सब जीवों का महान्‌ कल्याण होता है। उन भावनाओं में 
विनय-सम्पन्नता, अनतिचार, शीलब्रत-पालन शक्तिपूर् त्याग, 
तप, बेयावृत्य, अहदेद्धक्ति, शास्त्र-भक्ति, आचार्य भक्ति, पडा आवश्यक 
आदि बाते भी है जिनकी भावना पाई जाती है। परतु आप तो 
उन सबका हेय बताते है। कहिये आपकी मान्यता शास्त्रों से 
सवबंधा विपरीत क्यो नहीं है ? अवश्य है। 


आप शुभ राग को संसार का कारण कद्दते है परतु शुभराग 
अबुद्धिपूवेक ता दशबे गुणरथान तक रहता है और बुद्धिपूवेक 
शुभराग छठे गुणस्थान तक रहता है। छठे गुणस्थान से अत- 
महूते मे सातवां होता हे । उसके सातिशय अप्रमत्त से उपशम 
श्रणी और क्षयक श्रेणी का आरोहण होता है, जो केवल अंत- 
ते मे केवलक्ञान उत्पन्न कर देता है। यदि वह शुभराग संसार 
का कारण हो तो फिर मुनिराज नीचे गिरे। किंतु वे मंन्ष को 
पालेते है। आचाय गुणभद्र कहते 
अशुभाच्छुभमायातः शुद्धः स्यादय भागमात्त्‌ 
रवेरप्राप्तत सध्याच तमसो न समुद्षमः 
--आत्माठुशासन प्रष्ठ १३१, 
कोक १२२ 


( १४ ) 


अर्थ--यह जीव आगम के ज्ञान से अशुभ से छूटकर 
शुभ भाव ऊो प्राप्त कर लता है । ओर उसी शुभ भाव से 
शुद्ध अवस्था मे पहुँच जाता दे। अर्थात्‌ शुभभाव शद्ध भाषी का 
कारण है । 


मुझे इस बात का बहुत आश्चय हो रहा है कि जब श्री 
कानजी स्वामी शुभ किया का देव शास्त्र-गुरु-भक्ति, तीथे- 
यात्रा आदि का-मिथ्यात्त ओर संपतार-जधथेक स्त्रय॑ं बता रहे 
है तब स्वय उनका भाव ओर प्रवृत्ति उन कामों में क्‍यों हो 
रही है । उनक परिणाम धम-विराधों कात में नहीं लगना 
चाहिये विशेषकर जो मिथ्यात्व-चधक काये हैं। 

आप कहते है कि-- 

« पच-महात्रत के कारण चारित्र दशा नहीं है और 
चारित्र के कारण वख्तत्याग नहीं है |” 

वम्तुविज्ञानसार प्रष्ठ ४३ 

४ सैने बस्रो का त्याग किया अथवा मेरा विकल्प निमिक्त 

हुआ इसलिये बस्त्र छूट गये, एसो मान्यता मिथ्यात्व है। ” 


४ यदि पंचमदह्ात्रत का विकल्परूप (विचार) निम्ित्त 
करू तो चारित्र प्रगट है। इसी प्रकार व्यवतार दर्शन व्यब- 
हार-जान, व्यवहार-चारित्र के परिणाम करू तो उससे निश्चय 
दशेन ज्ञान चारित्र प्रगट हा यह मानना भी मिश्परात्व हे।” 

वस्तुविज्ञान-सार, प्रष्ठ ४३ 


इस श्री कानजी स्वामी के कथन से वस्त्रो का व्यागकर नम्न 
दिगम्बर बनना और वस्यो का में त्याग करू' यह विचार भी 
लाना मिथ्यात्व है। उनका कहना है कि जब आस्मा में अपने- 
आप ( बस्त्र-स्याग ओर त्याग की भावना से नहीं ) चारित्र- 


( ४2५ ) 


दशा होगी तब वस्त्र स्वयं अपने-आप छूट जायेंगे। कानजी 
स्वामी का कितना विचित्र सिद्धान्त है । 


अपने-आप तो घोती ५ वे के बालक की भरी छूट 
जाती है और अत्यन्त वयोबृद्ध की अशक्ति से भी छूट जाती 
है तो क्‍या बद चारित्र है ? फिर घाती भल्रे ही अपने-आप 
छूट सकती है, परंतु कुरता, अंगरखा आदि स्वयं अपने- 
आप केसे छूट जायेंगे ? यह लाकात्तर प्रवचन समस्त दिगम्बर 
जैनाचार्यों स विपरीत केवल कानजी स्वामी के अनुभवगोचर 
की वस्तु है । 


यदि चस्त्र स्वय भी छूट जाय ऐसा भी मान लिया जाय 
तो कया वह चारित्र कद्दा जायगा * जब तक बुड्धिपूर्बक वस्त्र 
का त्याग स्वय॑ नहीं क्रिया जाय और, मै बस्त्र, कुटुम्ब, धन, 
महल आदि सब परिप्रह को आज से सवथा, मन, वचन, काय- 
से-छोड़ता हू, मै उन सबो का त्याग करता हूँ, ऐसी प्रतिज्ञा 
नहीं की जाय तो क्या कभी ऊ्िसीकों चारित्र (पूर्ण सयम) 
हो सकता है ? “ मे पांचों पायो का छोड़ता हू” यह भाव 
ओर त्याग जब तक बुद्धियू्बक नहीं किया जायगा तब तक 
कोई जीव कभी निष्परिप्रह और निर्माही नहीं बन सकता 
है । यदि बुद्धिपूबेक त्याग आवश्यक नहीं हो तो फिर भरत 
चक्रत्र्तो ओर तीथकर जैसे महान्‌ पुरुष जंगल में क्यो गये 
ओर उन्होने बस्त्राभूषणों का त्याग कर नग्नता क्यों घारण की, 
केशलोच क्यों फ़रिया, घर में ही अपने निर्विकल्प भावों से 
केवलज्ञान और म्ष-प्राप्त क्यो नहीं कर सके ? फिर 
मुनिधर्म एवं मोक्ष प्राप्ति के लिये अतस्ग की विशुद्धि के 
साथ नग्नता एवं बाह्य पदाथो का त्याग शास्त्रकारों ने क्‍यों 
आवश्यक बताया है ? पर॑तु कानजी स्वामी की विचित्र 
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फिलॉसफी और आधुनिक विच्त्रि विज्ञान से तो मुनि-धर्म, 
अगूुब्रत, महात्रत, देव-शास्त्र-गुरुणूजन आदि सत्र घमममार्ग 
सबेधा लुप्त ही हा जायगा । क्या इसी प्रकार के बिचारो के 
प्रचार से दिगम्बर जैनधम सुरक्षित रह सकेगा और उसीसे 
समाज थ्‌ देश का हित हो सकेगा ? किर ज्ञानादोतवाद 
मे और इस प्रकार के विचार मे भेद ही क्‍या रहेगा ! 
ज्ञानाह्वेतवादी मिथ्या एकांती यह मानते है कि बाह्य क्रियाओं 
में कोई धम नहीं है, केवल आत्मा से ज्ञान हो जाय उसीसे 
मे।क्ष हो जाता है। ठीक यही मत श्री कानजी स्वामी का है। 


शाखकारों ने तो यहां तक बताया है कि जिस छुल मे 
बश-परपरा से मद्रिरा, मांस, मधु, पच-उदुम्बर फन्तों का भक्षण 
नहीं है तो भी प्रत्येक व्यक्ति को स्वय चुद्धित्वक उन पढार्थो 
का त्याग करना पडता है और अष्ट भूलगुण ग्रहण करने 
पडते है | उनका भक्षण भले ही सत हो परवु त्याग किये 
विना दोष लगता है, शुद्धता नहीं आती है | यदि त्याग 
करना आवश्यक नहीं हो तो कोई भी पुरुष बिना नग्न हुए 
ओर पंच-मरहात्रत धारण किये कभी भी माक्ष जा सकता है 
क्या ? भले ही सभी मुनि मेक्ष नहीं जाते उनमें अतरग 
या बहिरंग पात्रता नहीं होगी परंतु यह्‌ तो नियम है कि 
किसी भी पुरुष को मेत्षप्राप्ति होगी तो नग्न दिगम्बर ओर 
पच-महात्रत, पंचसमिति, त्रिगुप्ति आदि ब्रतो और तपश्चरण 
करने से ही हंगी यह अटल नियम हे । 


पच-महात्रत एवं बाह्य तप्श्चरण आदि के विकल्प को 
कानजी स्वामी तो मिथ्यात्व कहते है, परंतु कदकंद स्वामी 
इन क्रियाओं का शुद्धोपयोग बताते है । देखिये-- 
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सुबिदिदपदत्थजुत्तो संजमम तब संजुदों विगद शगों 
समगणो समझुहृदुक्लो भिणदों सुद्धेच ओणोत्ति 
“मूलाचार पृष्ठ १४८, गाथा ६४ 


अर्थ - जिसने पदार्थों को भली भांति जान लिया है, इद्विय- 
विषथो को जं। छोड़कर एवं छह काय के जीवों की रक्षा कर 
जे। संयम धारण करता है और जो बाह्य अमभ्यंतर तथों से 
ल्लीम है जो राग-होष छोड़ चुका है, जो दुःख-सुख मे समता- 
भाव रखता है, वह मुनि शुद्धोपयोग घाला कहा जाता है । 
इसमे इद्रिय-विषयों का त्याग ओर जीवों की रक्षा तथा 
बाह्य तपश्चरण भी शुद्ध।पयं ग में प्रह्ण किया गया है । इन 
शास्त्रविद्दित सिद्धांत का समझने ओर तदनुसार द्वी प्रबचन 
फरनेवाला दिगम्बर जैन हे । 


महान उद्धट आचार्य गे।म्मटसार, त्रिलोकसार आदि के 
रचगिता नेमिचन्द्र सिद्धांतचक्रबर्ती कहते हैं--- 


असुराये। विशिवित्ती छुद्दें पवित्ति ही जाण चारित्त 
चद्समिद्रि गुत्ति रुवववदारणयादु जिशप्रणिय 
““द्रव्यसंमह, गाथा ४५ 
अश्रू--पाँच पाप व्यसन सेवन आदि अआशुद्ध क्रियाओं 
से निवृत्ति तथा देव-पूजन, ब्रनाचरण आदि धामिक कार्यों मे 


प्रवृत्ति करना यह चारित्र हे ओर यह व्यवहार चारित्र पंच- 
महात्नत, पचसमिति त्रिगुण्ति स्वरूप है । 


इसके आगे निश्चय चारित्र का स्वरूप भी उक्त आचाये 
बताते है। सुनियेः-- 


( शेप ) 


श्रहिरभतर किरिया रोहो भव-कारणं व्यणासद॑ 
णशाणिस्स ज॑जिणुतं त॑ परम॑ सम्म चारित्त॑ 
+-द्रव्यसंप्रह, गाथा ४९ 


अर्धानू--बाह्य क्रिया ओर आभ्यतर क्रिया को रोक देना 
ही निश्चय चारित्र हे | यह निश्चय चारित्र सम्यज्ञानी के 
होता है। उसका फल ससार को नष्ट करना है। ऐसा तो जिनेन्द्र 
भगवान्‌ के कथनानुसार आधाये कहते है, परंतु कानजी भाई 
त्यागरूप चारित्र के विकल्प को मिथ्यात्व कहते है। 


जिस प्रकार समस्त शास्त्रों से विपरीत प्रवचन कानजी 
स्वामी करते है बेसा विवेचन तो कसी भी दिगम्बर जैन का 
आज तक मैंने नहीं सुना है। ये ता प्रत्यक्षसिद्त अनुभव 
का भी लोप करते है । जो स्त्री, पुरुष, बालक, वृद्ध, विद्वान, 
मूखे सभी इस अतरग भावना को रखते हुए कि-- 

४ एक वार वदे जो कोई, ताहि नरक पशुगति नहिं हाई ।” 
जो अनादि काल मे अनतानत सामान्य केवली और 
तीथेकर केवलियो को अपने अचल पर बिठाकर मोक्ष पहुँचा 
चुका है, जिसका एक-एक कण उन मोक्षगामी ध्यानस्थ मुनि- 
राजो के चरण-रज से परम पावन बन चुका है, उस परम- 
वदनीय सम्मेदशिखर गिरिराज की भावपूर्ण एव मन, वचन, 
काय से एक बार वबदना करने से नरफक-पशुगति छूट जाती 
है । इन भावों को लकर जं। वंदना करते है उनकी आत्मा 
मे विशुद्धि और असंख्यातगुणी कमे-निजेरा अवश्य 
हाती है । 

परतु उस सम्मेदशिखर पबत-बंदना के शुभराग ओर 
उस बदना की बाह्य प्रवृत्ति को संसार कारण और मिथ्यात्व 


( ४६ ) 


साननेवाले अपने उन विपरीत भावों से जब उस 
पहाड की बदना करने जा रहे हैं तब उनकी आत्मा में 
कार्या की असंख्यात गुणी निजेरा के स्थान में मिथ्यात्त 
कम का तीत्र बंध ही होगा, क्योकि “ याहशी भावना यस्य 
सिद्धिभवति ताहशी ” जिसके जैसे भाव होते हैं तदनुसार 
ही उस फल मिलता है | जो जिनेन्द्र प्रतिमा को या पहाड 
को केबल पत्थर ही मानता है उनमे उसकी देवत्व एवं पूज्यत्व 
बुद्धि नहीं है, और उन पर पढार्थों से आत्मा का कुछ भी 
हित हं।ना नहीं मानता है उसकी उस पत्थर-बुद्धि में देव- 
पूजा ओर पबत-बदना का उत्तम फल मिल ही नहीं सकता 
है | फल तो भावना एवं सम्यक्त्व परिणामों से उत्तम हें।ता 
है। जा जिनेन्द्र-प्रतिमा को पाषाण की होने पर भी या पहाड 
का जड़ एबं पर पदार्थ हे।ने पर भी उनका देवता मानकर 
टढ व्यवहार सम्यक्त्व परिणामों से उनकी श्रद्धापूबक भक्ति 
पूजा करता है बही निश्चय सम्यक्व एवं आन्म-विशुद्धि प्राप्त 
करने का अधिकारपात्र बन सकता है । 


एकांगज्ञानी घरषेणाचाये, भूतवलि पुष्यदत, कंदकंद 
बीरसेन, जिनसेन, समतभद्र, मानत॒ग, वादिराज, सेोमदेव, 
देवनंदि, पद्यनंदि, अकलकदेव, विद्यानंदि पृज्यपाद आदि 
समस्त दिगम्बर जनाचार्यों ने देव, शास्त्र, गुरु की श्रद्धा-भक्ति 
को मोक्ष का कारण बताया है और स्वय उनकी श्रद्धा भक्ति 
की गंगा अनेक स्तात्रो द्वारा प्रवाहित की है । इतना ही नहीं 
किन्तु सामाजिक एव ध्यान में देव, शास्त्र गुरु का चिंतवन 
उन्होंने बताया है। ऐसे ही भावों से भेद विज्ञान एवं 
निर्विकल्पक सम्यकत्व उत्पन्न हो सकता है, और उस सराग 
चारित्र से बीतराग चारित्र भी हो सकता है । 


६ ६8) 


परंतु जहां देव, शास्त्र, गुरु को परपदा्थ मानकर उनसे 
आत्महित की सभावना सबथा नहीं मानी जाती है और 
उनकी श्रद्धा भक्ति का मिथ्यात्व एवं संसार-कारण माना 
जाता है। वहा भेद-विज्ञान-रूप सम्यक्त्व णथं वीतराग तो 
क्या सराग चारित्र की भी प्राप्ति असंभव है । देव. शास्त्र, 
ग्रु की श्रद्धा-भक्ति को गणघरदेव ने मोक्ष का कारण 
बताया हे, देखिये दशभक्ति का । शास्त्रकारों ने यहा तक 
बताया है कि समवसरण मे विराजमान साज्ञात्‌ तीथंफरों से 
जितना आत्मा का सब्चा कल्याण होता है उससे अन॑त गुणा 
कल्याण उन तीथकरों की प्रतिमा से होता है। यही कारण 
है कि भेदज्ञान एव. निश्चय सम्यक्त्वधारी एबं कपडो का 
त्यागऊर अ तमु हूते में केवलक्षान प्राप्त करनेवाले महाविशुद्ध 
परिणामों के धारक भगवान भरत चक्रठ्ती अपने प्रासादों 
(महलो) के दरवाजों के ऊपरी भाग मे जिनेन्द्र-प्रतिमा रखते 
थे जिससे आते जाते समय प्रतिसमय उनकी वढना एवं 
भक्ति सदब वृद्धिगत हे।ती रहे । कहिये कितनी महान्‌ विशुद्ध 
आत्मा का ज्वलत उदाहरण है । इसस अविऊ देव, शास्त्र, गुरु- 
भक्ति के विबय में लिखना अनावश्यक है। केबल एक वाक्य 
लिखना ही पर्याप्त है कि सम्यग्दशेन ज्ञान, चारित्र, इस रत्न 
त्रय प्राप्ति के लिये देव,शास्त्र, शुरु यद्द श्रद्धाभक्ति पूरे रत्न- 
त्रयी प्रधान एवं मूल कारण हे 


भगषत्कु दकु द स्वामी की विशुद्ध भावना ही उन्हे निमित्त 
द्वारा साज्षात सीमंघर स्वामी के दशनाथे विदेदच्षेत्र में ले 
गई थी । यही असाधारणता उक्त आवाये की महान मद्तत्ता 
की सूचक है । परन्तु यहां प्रश्न यह उठता है कि कुदकु ढ 
स्वामी ते। कम-से-कम कानजी भाई की दृष्टि में सर्च भेद झानी, 


( ६१) 


सम्यस्टष्टि एवं बीतराग भावलिंगी साधु होगे । उन्होंने 
पर वस्तु-सीमंधर स्वामी के दर्शनों की भावना एवं उनके 
परम पावन दर्शनो से अपना आत्म-लाभ क्यो संचा, 
ओर उस बाह्य क्रिया में सम्यकत्व माना या मिथ्यात्व 
यदि उनकी क्रिया और सीमवर स्वामी के दर्शन करने के 
विकल्प को कानजी रवामी धार्मिक क्रिया और सम्यक्त्व का 
चिह् समझते है तब तो उन्हें अपने आगम-विपरीत 
मन्तव्यों का तुरत छोड देना चाहिये। यहि वे कुढकुद्द 
स्वामी की विदेह-क्षेत्र में जाने अं।र सीमधर स्वामी के 
दशन करने रूप बाह्य क्रिया का केवल जड शरीर की क्रिया 
समभते है ओर सीमधर स्वामी के दर्शन करने की भावना 
रूप विकल्‍प का कु दकुद स्वामी का मिथ्यात्व समझते है ता 
फिर वे कु'दकुद स्वामी को अपना गुरु क्यो मानते है ? 
उनकी हृष्टि मे ता पीछी-कमडलघारी नग्न मुनि कुढकुद 
भी द्रव्यलिंगी ही ठहरते है । जा भी वे समझे। यदि 
कानजी स्वामी भगवत्कु दकुद स्वामी का अपना गुरु मानते 
है तब तो उन्हें अपने मनगढत कल्पित मिथ्यामन्तव्यो को 
छोडकर आचाये कुदकुद प्रभूति आचार्यों के बताये हुए 
सिद्ध/न्त एब उसी सन्मार्ग का अनुसरण करना चाहिये । 
अन्यथा इतना शास्त्रीय लक्ष्य दिलाने पर भी थे अपने उन्हीं 
मन्तव्यों के प्रचार में लगे रहे तो व त्यागीगण और 
विदृत्समाज की दृष्टि मे दिगम्बर जैन नहीं डितु दिगम्बर 
जैनाभास ही समझे जायेगे । वे क्षमा करें, उनके शास्त्रविरुद्ध 
मन्तव्यों का प्रचार देखकर इतना लिखने के लिग्रे मुके सखेद 
बाध्य होना पड़ा है । 


न्‍फमअ>जपकला सतम्काक सजना+- लथणकनमक, 
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ससार भ्रमण कर्मों से नही होता, आत्मा स्वय करता है 
विकारी भाव कर्मो से नही होते है 
श्री कानजी स्वामी का शास्त्र-विपरीत चौथा मन्तव्य 


श्री कानजी स्वामी अपने प्रत्येक प्रवचन में यह स्पष्ट कहते हैं 
कि आत्मा स्वयं अपनी योग्यता से नरक, स्वर्ग ग्रादि गतियो में जाता 
है, ससार-अ्मण आत्मा स्वय्न करता है, कर्मों के कारण संतार- 
अ्रमण नहीं होता है। कर्म जड हैं, वे चेतन आत्मा का बिगाड- 
बनाव कुछ नहीं कर सकते हैं । 


उनका कथन इस प्रकार है--- 
४ शुभ-अशुभ भाव जड कर्मों से नहीं होते हैं विश्तु तू श्रपने 
उलटे भावों से उन्हें उत्पन्न करता है। ” झ्रा० ध० पृष्ठ ३६, अक ३,वर्ष १ 


८ जो शुभ-अशुभ माव होता है वह कोई कर्म या द्रीर नही 
करवाता है, विन्तु वह केवल श्रपने पुरुषार्थ की कमजोरी से होता है ।” 
प्रा० घ० पृष्ठ ३८, भ्रक ३, वर्ष २ 


४ यो माननेवाले जीव ग्रज्ञानी हैं कि अपने भवितव्य में मुक्ति हो 
तो पुरुषार्थ जे प्रौर कम की शक्तित कम हो तो आत्मा में पृरुषार्थ 
जागृत हो एव कर्मोदय के अनुसार पुरुषाथ होता दै। उन्हें श्रज्ञानी 
कहने का कारण यह दै किवे मानते हैं कि श्रात्मा का पुरुषार्थ 
ओर मक्ति जडकर्माघीन हैं । वे कर्मवादी हैं और चू कि कर्म जड है 
इसलिये वे भी जडवादी हैं। वे शभ्रात्म-स्वभाववादी नहीं हैं और न 
जैन हैं। आ० ध० पृष्ठ ३६, अक ३, वर्ष १ 


“४ कम की तो आत्मा में त्रिकाल नास्ति है, परतु श्रात्मा की क्षणिक 
विकारी मान्यता है कि पर से मुझे लाभ होते हैं, ग्रौर कम मुझे भव- 


( ६३ ) 


अ्मण कराते हैं यह मान्यता ही जन्म-मरण का कारण है । इस उलटी 
मान्यता से ही आातपा रुलता फिरता है कर्म ने नहीं रुताया ।” 


आा० घ० पृष्ठ 5७, अर ६, वर्ष १ 


४ जन्म-मरण का कारण पर तत्व कदापि नहीं है, जन्म-मरण का 
कारण तो क्षणिक पर्याय में अ्रान्ति होती है ।” 


श्रा० ध० पृष्ठ ८७, अक ६, वर्ष १ 


“४ बेचारे पुद्गल तो जाव का कुछ नही बिगाडते क्ितु जीव ही 
स्वय रागादि द्वारा अहरुद्ध होता है, तब पुद्गल मात्र उपस्थित 
रहता है ।” प्रा० घ० पृष्ठ € ८५, अक ७, वर्ष १ 


/ आत्मा त्रिकाल शुद्द, निर्दोष, वीतराग स्वरूप है यो ने मान 
कर उसे शरीरादि ग्रथवरा राम-द्वेषपका मानना यही वास्तविक 
पराधीनता है। ” आ्रा० धघ० पृष्ठ १०१, अक ७ 


४ आत्मा जड का कुछ नही कर सक्तता हैं और जड आत्मा का कुछ 
नहीं कर सकता है| जीव अपनो ग्रवस्था को स्वश्व॒ स्वतत्र रूप में 
करता है । भ्नादि काल से जीव की ससार-प्रवस्था है, ससार-अवस्था 
को जड़ नही कराता है | कम भी जड हैं जड कर्म झात्मा का समार 
में नही रोकते करितु आत्मा स्वयं अपने गुणों की विपरीतता के 
कारण ससार मे रुका हुआ है। ” आ० ध० पृष्ठ १२६, झक ६ वष १ 


“४ विपरीत भाव ही सपार है। कर्म ससार में चक्कर नहीं खिनाते, 
आत्मा के सुख दुख का कारण आत्मा के उस समय के भाज हैं।बर्म 
श्रथत्रा कम का फल सुख्-दु ख का कारण नहीं हैं ।? 


आत्मा के ऊपर कमें की बिलकुल संत्ता न होने पर भी भ्रम से 
मिथ्या कल्पना से जीव अपने ऊरर कम की सत्ता को मान बंठा है । ? 


( 8 ) 


“प्रिध्यास्र-हपी मदिरा पीकर पअ्ज्ञनी आरा जुड की कर्म-रूर 
भ्रतस्था को जानकर अपने ऊपर कर्म की सत्त। को मान बैठा है भौर यह 
पान रहा है क्रि कर्म मुझे परेशान करते हैं ॥तु वास्तव में उसे कर्मों ने 
नही दबा रक्‍वा दै ऊितू वह भ्रम से ऐसा मान रहा है । ” 


/ इसी प्रज्नार जड श्रौर चेतन कम और आत्ण दोनों स्वतत्र हैं 
किसी पर भी एए दूसरे की सत्ता नहीं है प्रत्येक अ्रत्मा स्वतत्र है किसी 
भी झात्मा को कर्म हैरान नहीं कर सकते हैं। ”? 

ग्रा० ध० पृष्ठ १३६, श्रक ६, वर्ष १ 


" शास्त्रों में निमित्त की मुख्यता बताने के लिये भले ही यह 
लिखा हैं कि मोहनीय कर्म को लेकर ग्रात्या में मिथ्यात्त्र होता है 
परतु वास्तव में ऐम्स नहीं हैं । मोहनोय कर्म ता जड़ अ्रचेतन है, 
वह ग्रत्ना की प्रवस्था / कुछ भी नहीं कर सकता है। ?” ॥॒ 

आ्रा० ध० पृष्ठ १६९ अक १०, वर्ष २ 


“४ जो यह मानता है कि पर वस्तु से आत्मा में विकार होता 
है वह मिथ्याहृष्टि है। और मिथ्याहष्टि राव को कम करे तो 
भी वह धर्तात्मा वही है।? आ० ध० पृष्ठ १६३, श्रक १०, वर्ष २ 

प्रशव--निश्वय से तो कमे अ्र त्मा को विकार नही कराते परतु 
व्यवहार से कम आरा को विक्वार कराते हैं न ? जैसा कर्म का जोर 
होता है बसा झात्ना में विकार होता है । ग्रह व्यवहार से तो है न ? 


उत्त ---/निड्चय से ग्रथवा व्यवहार से किसी भी तरह से एक्र वस्तु 
दूमरी वस्तु का कुछ नहीं कर सकती । कर्म किसी श्रपेक्षा से झात्मा 
का कुछ कर ही नहीं सकते ।7 श्रा० ध० पृष्ठ १६४, अभ्रक १०, वर्ष २ 
“ शास्त्र में जहा कम आत्मा को विकार कराता है, ऐप्ता लिखा 
होता है वहा समझता चाट्यि कि वह कथन मात्र है परतु व्यवहार में 
भी कर्म ने आत्मा को कुछ कराया नहीं है । मात्र विकार के समग्र 
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उम्रकी उपस्थिति होती है। जिस समय आत्मा विकार करता है उस 
समय कर्म की हाजिरी होती है, यह बताने के लिये व्यवहार से कथने 
मात्र है। फिर भी जो व्यवहार की भाषा के शब्दानुसार वस्तु का स्वरूप 
मानलें तो बह जीव मिथ्यादृष्टि है। उसे वस्तु के सच्चे स्वरूप की 
खबर नही है।” आ० ध० पृष्ठ १६५, झक १०, वर्ष २ 


कर्मों के सबंध में कावजी स्वामी के मन्तव्यों का 
सप्रमाण खडन 


कर्म आत्मा का कुछ नही कर सकते' यह कहना शास्त्रों 
से सर्वथा विपरीत है 


(कानजी स्वामी सांख्यमत की पुष्टि करते हैं) 


ऊपर की पंक्तियों को पाठक ध्यान से पढ़े। पाठकों की 
जानकारी के लिये थोड़े-से उद्धरण दिये गये है। स्वामीजी के प्रत्येक 
प्रवचन में यही बात पुष्ट की गई दै। वे कर्मों के द्वारा आत्मा 
मे किसी प्रकार का विकार नहीं बताते हैं। बे तो यहां तक 
स्पष्ट रूप से कहते है कि “जो व्यवहार से भी कर्मों से आत्मा- 
में विकार मानता है या कर्मो के फारण व्यवहार से भी संसार 
अमण बताता दे वह मिथ्यादृष्टि है, उसे ब॒स्तुतत्व की कुछ भी 
खबर नहीं है।” 

उनके इस मन्तव्य से धजल, जयघवल, महाधवल--खुहा- 
बंध, महाबंध आदि सिद्धान्त-पअन्थ भी सब भूठा विवेचन करने- 
वाले, ठहरते हैं। गोमट्सार, कर्मकाण्ड, जीवकारड, तत्वाथसूत्र, 
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सर्वाथसिंद्धि, राजवातिकालंकार, श्लोकवार्तिक, समयसार आदि 
समस्त दिगम्बर जैनग्रन्थो मे जो कर्म बन्च और उन कार्यों की सत्त, 
उदय उदीरणा आदि बताई गई हैं वे सब मिथ्या ठहरते हैं और 
कर्मों के उदय से नरकादि गति, संसार-अ्रमण आदि बतानेवाले 
समस्त दिगम्बर जैनाचाये स्वामीजी के मन्तव्य और उनके प्रव- 
चन के अनुसार मिथ्यारष्टि सिद्ध होते है। 

सभी शात्रों मे दर्शन-मेहनीय और चारित्र-मोहनीय कर्मों 
के उदय से आण्मा के सम्यग्दशन और सम्यक्‌ चरित्र गुणों का 
घात बताया गया है। मतिज्ञान, शुतज्ञान आदि पांचो सम्यज्ञान 
मतिज्ञानावरणी, श्रुतज्ञानावरणी आदि कर्मों से आच्छादित 
होते है ओर उनके क्षयापशम तथा क्षय से मतिज्ञानादि चार 
ज्ञान तथा केवलज्ञान प्रगट होता है। इसी प्रकार सबंधाति 
स्वर्धक, देशघाति स्प्धऊ कर्मों के उदय मे आस्मा के गुणों का सबे- 
घात और देशधात होता है । मिथ्यादशन कम के उदय से 
आत्मा मे मिथ्यात्भाव होता है और चारित्र-मोहनीय कम के 
उदय से कषाय-रूप विकार आत्मा में होता हे । इसी प्रकार अप्रत्या- 
एयासावरण कमे के उदय से देश-चारित्र नहीं हो पाता है, प्रत्या- 
ख्यानावरण कर्म के उदय से सकल चारित्र नहीं हो पाता है । 
सज्वला के उदय से यथास्थान चारित्र नहीं हो पात। है। ये सब 
कर्मों के उदय से होनेवाले कार्य है ।आत्मा के गुण इन्हीं कर्मों ने 
एक देश एवं सब देश में घात रक्खे हैं। ये सब कथन शाख्रों मे 
गशधरदेव, द्वादशांगवेत्ता तथा एकांगज्ञाता, धरपषेणाचार्य, 
भूतवलि, पुष्पदन्त ने सिद्धांत-शास््ों में लिखे हैं वे सब भूठे 
ठहरते है । इसी प्रकार कुदकुंद स्वामी, पूज्यपाद अकलंक देव, 
विधानंदि, जिनसेनाचाये, नेमिचद्र, सिद्धान्तवक्रवर्ती अमृत- 
चद्र सूरि, योगीद्रदेव आदि-आदि समस्त दिगम्बर जैनाचार्य 
कर्मों से विकार और संसार-न्रमण बतानेवाले मिथ्यारष्टि 


( $७ ) 


ठहरते हैं । अब पाठक स्वयं समर लेवें कि मिथ्यारष्टि कौन 
हैं! शास्त्रों के रचनेवाले समस्त दिगम्बराचार्य या उन्हे मिथ्या- 
दृष्टि बतानेवाले 

स्वामीजी तो यहां तक कह रहे हैं कि कर्म जड़ हैं, 
वे आत्मा में कोई विकार कर सकते हैं ऐसा व्यवहार नय 
से भी नहीं कहा जा सकता दहै। यह बात ऊपर की पंक्तियों मे उन्होंने 
स्पष्ट रूप से लिखी हैं। हृद दो गई इस नई सूक और समम- 
दारी की | भोले लोग आगम को भूल रहे हैं ओर स्वामीजी के 
निराधार एवं प्रमाण-युक्तिशून्य कल्पनात्मक मन्तव्यो के चक्र मे 
फस रहे हैं, यह भी समय की विचित्रता है। 

कर्मा के उदय से ही आत्मा विकारी होता है और उसीसे 
चतुर्ग तियो मे घूमता फिरता दै। बिना कर्मोदय के शरीर-संबंध 
एवं शरीर मे होनेवाले रूप, रस, गंध, वर्ण भी नहीं हो सकते हैं। 
एकंद्रिय से लेकर पंचेद्रिय तक इद्रियो की प्राप्ति और उनके द्वारा 
देखने की शक्ति भी वीर्यान्तराय और भिन्न-मिन्न इद्रियावरण कर्म 
के क्षयोपशम से ही होती दै। पुरय-पाप का संबंध और उनका 
फल भी कर्मा के उदय से ही होता है। ये बातें शास्रो के श्ञाताओं 
से तो पूर्ण रूप से अवगत है किंतु सबे-साधारण भी भवितव्य को 
एवं सांसारिक सुख-दुःख को कमंजनित फल ही सममभते हैं। 
बैसा ही सबो को पूरा श्रद्धान है। फिर भी कतिपय भ्रमाणों हारा 
यहां पर कर्मबध एवं आत्मा पर उसका कितना प्रभाव दै, यह 
बात लिखी जाती है-- 

श्मो अरिहताणं-केवलज्ञानाग शेषात्मगुणाविर्भाव प्रतिबधन 
प्रत्यय समथत्वाश्य तस्यारेहनना दरिहंता--धवल्ा प्रृष्ठ ४३४४ 

अर्थात्‌ केवलक्षानादि समस्त आत्म-गुणों के आविर्भाव के 
रोकने में समर्थ कारण होने से भी मोद प्रधान शत्रु है और उस 
शत्रु के नाश करने से “अरिदंत' यह संज्ञा प्राप्त दोती है। 
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इस सिद्धांत-शास्त्र से यह सिद्ध होता है कि मोहनीय आदि 
कर्म आत्मा के गुणों को रोक देते हैं, उन्हे वे प्रगट नहीं होने देते हैं, 
धबला आदि सिद्धांत शास्त्र मे कर्मों के द्वारा आत्म-गुणों के रोकने 
की साम थ्ये है। यह कथन अनेक स्थलों पर आया है परंतु एक 


प्रमाण ही पर्याप्त हे । 
जीव परिणामहेद्‌ कम्मत्त॑ पुग्गला परिणमंति 
पुम्गल कम्मणिमिचं तदेव जीवे।पि परिणमदि 
“समयसार, गाथा ८६ 
अथ-जीव के भावो के कारण से पुद्ल कमे-रूप परिणमन 
करता है तथा पुद्ल कर्म के निमित्त से जीब भी परिशमन 


करता है अर्थात्‌ जीव मे विकार-भाव कर्मों के उदय से 
आते है । 


भगवान कुंदकुंद स्वामी स्पष्ट कहते हैं कि कम और 
आत्मा दोनों ही परस्पर एक दूसरे के परिणमन मे निमित्त 
है। और भी देखिये-- 
जह बंधे मुच्तणय बंधणवद्धोदु पावदि विमोक्ख॑ 
तद बंधे मुत्तूतगय जीवों संपावदि विमोक्‍्खं 
“--समयसार, गाथा ३२० 
अर्थात्‌ जैसे कोई पुरुष बंधन से बंधा हुआ हो तो वह 
उस बंधन को तोड़कर बंधन से रहित स्वतंत्र बन जाता है, 


उसी प्रकौर जीव भी अपने वीतराग निर्विकल्प भावों से कमे- 
बंधन को तोड़कर मोक्ष को ग्राप्त कर लेता दे । 
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जब कुंदकंद स्वामी समयसार मे ही कर्म-बंधन के दूर करने 
में वीतराग भाव को कारण बताते हैं और जीव के परिणोत्रों से 
कमबंध बताते है। वे कमे को जीव के भावों का कर्त्ता या जीव 
को कर्म का कर्त्ता' नहीं बताते हैं किंतु कमे-पर्याय के दोने में जीव 
के विकरारी भावों को निमित्त कहते है और जीब के भावों की 
उत्पत्ति मे कर्म को निमित्त-कारण बताते हैं । 


स्वामीजी बार-बार कहते हैं कि कर्म आत्मा का कुछ नहीं 
करता, आत्मा स्वय अपने विकारी भावो का कर्त्ता है। यह कहना 
ऊपर के प्रमाणों से सवथा वाधित हो जाता है । 


स्वामीजी संस्कृत पढे होते तो वे कर्चा के रहस्य को सममर 
लेते । संस्कृत-प्राकृत के पढे बिना वे विवज्ञा के शास्त्रीय मर्म 
को भी नहीं समझे हैं, इसीलिये कर्त्ता केवल उपादान को मान 
बैठे है | कर्सा विवक्षा से माना जाता है, जैसे चावल पक रहे 

यहां पर स्वय चावल अपनी पाक-क्रिया के कर्ता हैं परंतु 
रसोई वनानेवाला चावलो को पका रदा है यहां पर रसोई 
बनानेवाला भी चावलो के पाक का कर्त्ता है। परंतु वह 
निमित्त रूप से कर्ता है, चावलों की पाक-क्रिया का उपादान रूप 
से स्वय चावल कत्तों है । इस विवक्षा को स्वामीजी नहीं सममते 
हैं इसीलिये 'वे कम आत्मा का कुछ नहीं कर सकता है, 
आत्मा कम का कुछ नहीं कर सकता है,” ऐसी बातें 
विवद्ञा की अज्ञानकारी से कहते हैं | घट का उपादान कर्त्तो 
स्वय मिट्टी है, वह घट-रूप स्वय बन जाती है कितु निमित्त कर्ता 
कुम्हार भी है, उसके हाथों के मिट्टी पर घुमाने से मिट्टी मे शिवक, 
स्थास, कोस, कुशल, कपाल, घट ये उत्तरोत्तर आकार बनते है। 
बिना कुम्हार के हाथों के घुमाये घड़ा तीन काल सें कभी नहीं घन 
सकता है पर॑तु बह मिट्टीरूप स्वयं नहीं बन जाता दे, इसीलिये 
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वह निमित्त कर्त्ता है। इसी बात को आचाये नेमिचंद्र सिद्धान्त- 
चक्रवर्ती ने कद्या है। देखिये-- 


पुग्गल कम्मादीणंकत्ता ववहारदोदु णिच्चय दो 
चेदश कम्माणादा सुद्धभणया सुद्धमावार्ण 
--द्रव्यसंप्रह 


अर्थात्‌ व्यवद्दार से जीव ज्ञानावरणादि का कर्ता है, 
अशुद्ध निश्वय नय से अपने रागढ् षादिभावों का कर्त्ता है। तथा 
शुद्ध निश्चय से शुद्ध भावों का कर्चा है | कत्ता विवक्ञाधीन दे। 
कानजी स्वामी तो व्यवद्वार से भी कर्मों को कर्ता नहीं मानते 
है। कु दकु द स्वामी रयणसार मे क्‍या कहते है-- 


उपसमई सम्मत्तं मिच्छत्त वलण पेल्लण तस्स 
परिवट्ठति कसाया अवसप्पिणि कालदोसेण 
--रयणसार पृष्ठ ११६, गाथा १५२ 


अथ्थ--मिथ्यात्व कर्म का तीत्रोदय उपशम सम्यक्त्व को 
पिचल देता है, अर्थात्‌ नष्ट कर देता है । और कषायो की 
वृद्धि होती है । यह अवसर्पिणी काल का दोष हे कि 
उपशम सम्यक्त्व मिथ्यात्व कमे की तीत्र प्रबलता से नहीं 
हो पाता है । 


जब स्वयं समयसारकार कुदकुद स्वामी कर्मा के 
तीत्रेदय से आत्मा के सम्यक्त्व गुण का घात होना बताते 
है तब स्वामीजी का यहा तक कद्दना कि जो कोई जड़ 
कर्मो से आत्मा के गुणों का आवरण मानता दै वह मिथ्या- 
दृष्टि है, सो अब वे बतावे कौन मिथ्यादष्टि ठदरता दे! 
पव्चास्तिकाय समयसार में कुदकुद स्वामी क्‍या कहते हैं ? 
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तहा कम्म॑ कत्ता भावेशि संजुदीथ जीवस्स 

भोत्ता तु दवदि जीवों चेदण भावेश ऋम्मफलं 

एवं कत्ता भोत्ता होज्म॑ श्रघा सगेहि कम्मेईि 

हिंडदि पारमपार संसारं मोह संच्छण्णो 
पंचात्तिकाय समयसार, पृष्ठ ५५-५६ गाथा ६८-६६ 


अर्थ--जीव के राग द्वेष रूप विकारी भावों से संयुक्त 
कर्म-कर्सा है और जीव अपने विभाव-भावों से कमे-फल को 
भोक्ता है । इस प्रकार आत्मा अपने ज्ञानावरणादि कर्मों के 
द्वारा कर्ता भोक्ता बनता हुआ मोह से व्याकुल होकर अपार 
पार वाले संसार में धुमता फिरता दे । 


यहा पर इतना मम समझ लेना चादिये कि उपादान रूप से 
जीब अपने भावों का कर्ता है और कर्म अपने भावों का कर्ता है, 
परतु जीव के राग-ह ष रूप विकारी भावों के उत्पन्न करने मे 
कर्मा का उदय निमित्त कर्त्ता है और कर्मों के बधन एवं 
फलोदय मे विकारी भाववाला जीव निमित्त कर्सा है । इन्हीं 
दोना के कारण अनादि संसार मे जीव धूमता दे । 


प्रवचनसार मे कुदकुद रवामी कहते हैंः-- 
फम्मंणाम समक्खे सभावमथ अघणो सद्दावेण 


अ्रभिभूयणर तिरियं णेरयियं वा सुरं कुणदि 
--प्रवचनसार, प्रष्ठ १६५, गाथा २५ 


अथे--नाम कम॑ अपने गति परिणमन कराने रूए 
से आत्मा के शुद्ध भावों को आच्छादित कर 
उस जीव को मलुष्य तियेञ्च नारकी अथन्ना _ पर्याय में: 
लेजाता है। 
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कानजी स्वामी कहते है कि आत्मा स्वयं नरकादि गतियों 
में जाता है उस आत्मा को उन गतियों मे ले जाने मे कमे 
कुछ नहीं कर सकता है परंतु भगवान कु'दकुद स्वामी कर्म 
के द्वारा ही नरकादि गतियों मे जीव का श्रम्ण बता रहे हैं। 
अब कौन-से स्वामी का कहना सत्य है, भगवान कु दकु द स्वामी 
का या कानजी स्वामी का ! इसे पाठक समझ लेवे गुशस्थान 
चौदह होते हैं, उनसे जीवों के भावों की पहचान स्वज्ञ देव ने 
बताई हे । वे गणस्थान आत्मा के भाव है पर॑तु कर्मों के 
द्वारा ही द्ोते है। कर्मों के विना गुणशस्थान हो ही नहीं सकते 
हैं । गं।म्मतसार में नेमिचद्र सिद्धान्त चक्रवर्ती कहते हैं;-- 


जेईिं दुलक्खिजंते उदयादिसु संभवेदि भार्वे हि 
जीवा ते गुण सण्णा णिद्दिद्वा सब्वदरसीहिं 
“गोम्मटसार जीवकाण्ड प्रृष्ठ ७, गाथा ८ 


अथे-दशेन-मोदहनीय, चारित्र-मोहनीय कर्म-प्रकृतियों के 
उदय, उपशम, क्षय, क्षयापशम से जा जींवों के भाव बनते हैं 
उन भावों से सहित जीव उन उन गुशस्थानवाले कद्दे जाते हैं । 
यदि मिथ्यात्व कर्म के उदय से जीव का भाव मिथ्यात्व परिणाम 
वाला बन जाता दे तो उल जीव को मिथ्यात्व गुणस्थानवाला 
मिथ्यादृष्टि जीव कहा जाता दे। इसी प्रकार सभी कर्मा के 
उदय आदि की अपेक्षा से गुणस्थान कद्दे जाते है-ऐसा सर्वक्ष 
देव ने बताया है । 


अब कानजी स्वामी बतावें कि ये चौदह गुणस्थान जीवों 
के भाव हैं या नहीं? और वे वास्तव में है और निश्चय- 
नय से हैं । यदि निश्चय्नय से नहीं हो तो फिर मे।हनीय 
कमे के क्षय से होनेवाला जीव का ज्ञायिक भाव जो सिद्ध 
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पर्याय में भी रहता है मिथ्या ठदहृर'जायगा । इसलिये ये भाव 
निश्चयनय से यथार्थ हैं और ये भाव कर्मों के निमित्त से बनते 
। 


फिर कानजी स्वामी का यह बार-बार कहना कि कर्म 
जड़ है, वह आत्मा का कुछ नहीं कर सकता है, सबथा 
शास्त्र-विपरीत और निराधार स्वयं की कल्पना से है। 


सासादन गुणस्थान का स्वरूप बताते हुए आचाये नेमि- 
चंद्र सिद्धांतचक्रवर्ती कहते हैः-- 


आदिम समत्तद्धा समपादों छावलित्ति वा सेसे 
अरण अण्णद उदयादो णासिय सम्मक्त सासणक्स्नोसो 
+>गें.म्मट्सार जीवखण्ड, गाथा १६ 


अर्थ--प्रथमोपशम सम्यग्दशेन का काल एक समय से 
लेकर छह आवलि तक अवशिष्ट रहने पर अनंतानुबंधी 
कषाय की कई भी प्रकृति का उदय होने से सम्यग्दर्शन का 
नाश हाजाता है, उसीका नाम सासादन दे । 


यहाँ पर द्रव्यकम के उदय से सम्यर्दर्शन का नाश 
बताया गया है। इसी प्रकार श्रत्येक गुणस्थान और मागे- 
णाओ कर्मोदय का उदय आदि कारण है। 


जीव-समाज के ६८ भेदो में एकेद्रिय जीब से लेकर संज्ञी 
पचेंद्रिय तक जीव की अवस्थाए और उन अवस्थाओं में हे।ने- 
वाले भाव सब कमजनित हैं | यदि ऐसा नहीं माना 
जाय, कर्मों को कारणभूत नहीं माना जाय तो फिर णकेंद्रिय, 
द्वींद्रिय आदि जीवों के अवस्था-भेद किस कारण से होते हैं? 
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यदि आत्मा के स्वयं होते हैं तो सिद्धों के भी बैसे अवस्था- 
भेद क्यो नहीं होते है। 

श्री कानजी स्वामी कहते है कि कर्म जड होने से जीव का कुछ 
भी नहीं कर सकता है, परंतु गोम्मटसारकार कहते हैंः--- 

आवरण मं।ह्‌ विग्घ॑ थादी जीव गुण घादणत्तादो 
गोम्सटसार कमेकारड, याथा ६ 

अथ-ज्ञानावरण दशेनावरण मोहनीय और अन्‍न्तराय में 
चार घातिया कर्म कहे जाते हैं क्योकि इनसे जीव के गुणों का 
घात हो जाता है। कितना स्पष्ट कथन है । अब पाठक विचार 
करे कि इन म्रहान्‌ आचार्यों एवं महाशास्त्रों के कथन को 
प्रमाण एबं सत्य माना जाय या कानजी स्वामी के निरगल 
निमूल वक्तव्य को ठीक कद्दा जाय ? दानों परस्पर विपरीत है। 

कर्मा की जीब-विपाकी प्रकृतियों का सीधा प्रभाव जीव पर 
ही पडता है । अधिक प्रमाणों से लेख बढ़ेगा इसलिये अब इस 
प्रकरण को समाप्त किया जाता है। 

यहाँ पर एक शास्त्रों के मम की बात बता देना आवश्यक दै, 
वह यह है कि आत्मा और पुद्टल इन दो द्र॒व्यों मे एक बैभाविकी 
शक्ति (गुण) है | उस गुण के कारण आत्मा मे विभाव 
परिणमन होने की येग्यता है | जब कर्मोदय का निमित्त 
मिल जाता है तब आत्मा अपने उस गुण के कारण विभाव 
परिणमन करटा है। इसलिये उपादान और निमित्त दोनों के 
योग से जीव कम दोनों का बंध हो जाता है। यदि आत्मा और 
पुदल में बैभाविकी शक्ति नहीं होती तो आकाश, काल, घर्म, अधर्म 
इन चार द्र॒व्यों के समान जीव पुद्लल भी शुद्ध बने रहते। इस 
रहस्य को कानजी स्वामी को समझना चाहिये । 
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निभित्त नही मिले त्षो कार्य नही होगा 
यह मान्यता भिथ्या है 


निर्मित्त उपादान के सम्बन्ध मे कानजी स्वामी का 
पाँचनाँ मन्तव्य 


३, प्रश्न--/निमित्त न मिले तो काये नहीं होता, यह मान्यता 
भिथ्या है। ” तत्सम्बन्धी पुत्र का दृष्टास्त । 


उत्तर-- “किसीके पूत्र होता था किन्तु विषय-रूप निर्ित्त नहीं 
मिला । इसलिए नहीं हुआ! यह बात मिथ्या है। यदि पुत्र होना ही है 
तो जिस समय होना हो उप्त समय होता ही है, और उस समय स्वयं 
विषयादि निमित्त होते हैं। पुत्र श्र्थात्‌ एक शआ्रात्मा श्रौर अनन्त रजकण 
श्राना तो हैं, किन्तु पति-पत्नी ब्रद्मवर्य पालन कर रहे हैं इसलिये पुत्र 
के होने का निभित्त नही मिलता, इसलिए वे झ्राते हुए रूक गए हैं-- 
यह मान्यता मिथ्या है। पुत्र होना ही नथा श्रर्थात उपन्जीव और 
शभ्रनरत रजक़णो की क्षेत्रान्तर-रूप अ्रवस्था की योग्यता ही वहाँ नहीं 
भानी थी इसलिए वे नही आये । 


“पुत्र होने की योग्यता तो थी किन्तु निमित्त नही मिला इसलिये नहीं 
हुआ, और जब निम्मित्त मिल गया तब हुप्रा--इस मान्यता का श्र्थ यह 
हुआ कि निमित्त ने कार्य किया, यह दो द्रव्यों की एकत्व-बुद्धि ही है। 
अथवा माता-पिता ने निमित्त का मार्ग ग्रहण नहीं किया, इसीलिये पुत्र 
नहीं हुआ, यह बात भो मिथ्या है ।” 

वस्तुविज्ञानसार पृष्ठ ४१, प्रश्न न. ६ 


२. प्रहन--“पेट्रोल समाप्त हो गया इसलिये मोटर रुक गई, यह 
बात सच नही है । 
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उत्तर--“जिस क्षेत्र में जिस समय झकने की योश्यता थी उसी क्षेत्र 

में प्रौर उसी समय मोटर हकी है, और पेट्रोल के परमाणु भी अपनी 

योग्यता से अलग हुए हैं । यह बात सच नहीं है कि पेट्रोल समाप्त हो 
गधा इसलिए भोटर रुक गई है ।” 

वस्तुविज्ञानसार पृष्ठ ४५, प्रइत १५ 


हे, प्रश्न-- वाणी प्रपने-प्राप (परमाणुओं से) बोली जांती है, 
झौर जीव उसका कर्ता नही है । 


उत्तर--“बोलने का विकल्प-राग हुआ इसलिये वाणी बोली गई, 
ऐसा नही है, औौर वाणी बोनी जानेत्राली थी हसीलिये विकल्प हुम्ना, 
ऐसा भी नही है । यदि राग के कारण वाणी बोली जाती हो तो राग 
कर्त्ता और वाणी उप्का कर्म कहलायेगा ।/ 


बस्तुविज्ञानसार पृष्ठ ४४, प्रश्न १६ 


४ प्रइव-- सूईर का उदय हुआ इसलिये छाया से धूप होगई, यह 
बात मिथ्या है (?? 


उत्तर-- छाया से धूप होने की परमाणु की अवस्था में जिस समय 
योग्यता होती है उत्तो समय धृप होती है, और उध्ष समय सूर्थ इत्यादि 
निमित्त-रूप में हैं । किन्तु यह बात मिथ्या है कि सूर्य इत्यादि का निमित्त 

मिला इसलिये छाथा से घूप हो गई ।” 
वस्तुविशानसार पृष्ठ ४४, प्रहत शे 


५, प्रशन--“लकडी अपने-प्राप ऊंची उठती है, हाथ के निमित्त 
से नही ।” 


उत्तर-- ' 'यह लकड़ी है, इसमें ऊपर उठने की योग्यता है, किन्तु 
जब मेरा हाथ उसे स्तवर्श करता है तब वह उठती है प्रर्थात्‌ु जब 
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मेरा हाथ उसके लिए निमित्त होता है तब कहे उछंती है। ऐसा 
माननेवाले जीव वस्तु की पर्याय को स्व॒तन्त्र तहीं सालते प्रर्धात 
उनकी सयोगी हृष्टट है, वे वक्त्तु के स्वभाव को हो नहीं मानते हैं, 
इसलिए मिथ्याहृष्टि हैं। जब लकड़ी ऊार नहीं उठती तब उममें 
ऊपर उठने की योग्यता द्वी नहीं है, और जंब उसमें योग्यता होती 
है तब वह स्वयं ऊपर उठती है, यह हाथ के निमित्त से ऊपर 
नहीं उठती ॥” वस्तुविज्ञानंसार पृष्ठ ५२, प्रश्न २६ 


६, प्रबन--“सिद्ध भगवान्‌ भ्रल्ोक में क्यो नहीं जाते ? 
उत्तर--"सिद्ध भगवान्‌ श्रपनी क्षेत्रान्तर की योग्यता से जब एक 
समय में लोकाग्न में गमन करते हैं तब धर्मास्तिकाय को निमित्त 
कहा जाता है, परन्तु कही धर्मास्तिकाय के शभ्रभाव के कारण उनका 
अलोक में गमन नहीं होता ऐसी बात नही ।”? 
वस्तृविज्ञानसार पुष्ठ ५४, प्रइन ३० 


७, प्रशन--प्रदि सूर्योदिय न हो तब तो कमल नहीं खिलेगा ? 
उत्तर-- “कमल में विकसित होने की योग्यता हो और सूर्य में 
उदित होने की योग्यता न हो, ऐसा कभी हो ही नहीं सकता ॥ 
तथापि सूर्य के निरमित्त से कमल नहीं खिलता, और कमल खिलता 
है इसलिए सूर्थ उदय होता है-ऐसा भी नही है «” 
वस्तुविज्ञ नसार पुष्ठ ६१, प्रश्न ४० 


८. प्रसन-- कर्म के उदय के कारण जीव को विकार नही होता । 

उत्तर--जिब जीव की पर्याय में विकार होता है, तब कर्म लिमित्त- 

रूप होता है, किन्तु जोव की पर्याय और कम दोनो मिलकर विकार 

नही करते । कर्मोद्य के कारण विकार नहीं होता, और विकार किया 
इसलिए कर्म उदय में प्राये, ऐसा भी नही है ।”! 

विस्तुविज्ञानसार पृष्ठ ६४, प्रदन '४८ 


( ७८ ) 


है, प्रदन--मिट्टी में घडा-रूप पर्याय होने की योग्यता सदा की 
नहीं है, किन्तु एक समय की ही है । 


उत्तर--“मिट्टी से घडा बनता है, सो वह उसकी वत्तेमान पर्याय 
की उस समय की योग्यता से ही बना है, वह कुम्हार के कारण से 
नही बना । कोई यह कहे कि मिट्टी में घडा बनने की योग्यता तो 
सदा विद्यमान है, किन्तु जब कुम्हार श्राया तब घडां बना; तो उसकी 
यह मान्यता मिथ्या है। मिट्टी में घडा-रूप होने की योग्यता सदा नहीं 
है किन्तु वततेमान एक ही समय की पर्याय की वह योग्यता है, भौर 
जिस समय पर्याय में योग्यता होती है उस समय ही घडा 
होता है ।” वस्तुविज्ञानसार पृष्ठ ३५, प्रदन ४ 


१०, प्रन्‍न--“गुरु के वारण श्रद्धा नही होती ।” 


उत्तर--/एऐसा नही है कि जीव ने श्रद्धा वी इसलिये गुरु को श्राना 
पडा, और ऐसा भी नही है कि गृरु श्राये इसलिये उनके कारण से 
श्रद्धा हुई है, दोनो अपने कारण से हैं। यदि ऐसा माने कि गुरु श्राये 


इसलिये श्रद्धा हुई तो गुरु कर्त्ता और शिष्य को श्रद्धा हुई हसलिये 
वह उनका कार्य हुआ ।” 
वस्तुविज्ञानसार पृष्ठ ३६, प्रश्न ५ 


१९१, प्रश्न--'शास्त्र से ज्ञान नही होता । 


उत्त र--“शास्त्र के सम्मुख आजाने से ज्ञान होगया हो सो बात नहीं 
है, किन्तु उस समय अपनी योग्यता है, उस क्षण जीव अपनी शक्ति से 
ज्ञान करता है और तब श्ञास्त्र नि्ित्त के रूप में विद्यमान है। शान 
होना हो इसलिये शास्त्र को आना ही पडता है, ऐसी बात नही है, 
श्रौर ऐसी भी नहीं दे कि शास्त्र श्राया इसलिये ज्ञान हुआ है ।” 


वस्तुविज्ञानसार पृष्ठ ३६, प्रश्न ६ 


( ७६ ) 


उपादान निमित्त के विषय में खुलांसा 
श्री कानजी स्वामी का सप्रमाण खडन 


उपादान निमित्त के सम्बन्ध में श्री कानजी स्वामी का 
निजी भन्तव्य है, बह सबे-विदित है, उनके अनेक मन्तव्यों से 
सब लोग क्या अनेक विद्वान भी परिचित नहीं है, कारण सभी 
लोग उनके साहित्य को पढ़ते नहीं हैं ओर पढ़ना भी नहीं चाहते 
हैं। उनका आत्मधर्म पत्र मेरे पास भी “जैन दर्शन” के बदले में 
आता है परंतु मे उसे एक दृष्टि डालकर उठाकर रख देता हूँ। 
बार बार उन्हीं बातों की उसमे पुष्टि रहती है जो आगम से 
सवंथा विरुद्ध हैं और जो सबो के प्रत्यक्ष तथा अनुभव से भी 
बिरुद्ध हैं। ऐसी दशा मे उस पत्र के पढने में समय देना भी व्यथे 
है। परंतु कानजी भाई उपादान निमित्त के विषय में जो कहते है 
उससे तो प्रायः सभी लोग जानकार हैं। वे यह मानते है और 
कहते हैं कि उपादान ही रवयं अपनी येग्यता से सब-कुछ करता 
है, उसके कार्य मे कोई भी निमित्त कुछ नहीं कर सकता हैं| बे यह्‌ 
बेतुकी बात (युक्ति-अनुभव से शुन्य ) भी बड़े जोर से कहते है 
कि जब उपादान के द्वारा कोई भी कारये होना होता है तब निर्मित्त 
वहाँ आकर उपस्थित हो जाता है परंतु वह निमित्त उपादान के 
काय से किसी प्रकार की कोई भी सहायता नहीं कर सकता है। इसके 
लिये वे पचासों दृष्टान्त देते हैं। उनके दृष्टान्तो से उनका पत्र आत्म- 
धमे, भरा पड़ा है और “वस्तुविज्ञानसार” नाम की पुस्तक भी 
भरी पड़ी है पाठ उन्हे देखते द्वी होंगे या अब देख लेचे । 


कानजी भाई कहते है कि मिट्टी से घड़ा बनना दोगा तब 
कुम्हार, चाक आदि को वहाँ उपस्थित होना ही होगा, परंतु 
घड़ा बनाने में कुम्हार, चाक आदि कुछ भी सहद्दायता नहीं देते 


( ८० ) 


हैं, बे केवल बदां उपस्थित मात्र रहते हैं। घड़ा तो मिट्टी की स्वयं 
की योग्यता से ही बन जाता है। आटे से रेटी बननी 
होगी तो आटा ही अपनी योग्यता से रोटी बन जायगा, उसमें 
चूल्हा, लकड़ी, रसोई बनानेबाला आदि कोई कुछ नहीं करते है। 
रोटी बनाने में उन रसोश्या, चूल्हा, लकड़ी की काई सहायता 
नही है, केबल आटे की अपनी योग्यता से रोटी बनी दे । 
पाठकों की जानकारी के लिये बुछ रृष्टान्तो पर में विचार 
करू'गा, किंतु उनके सभी दृष्टान्तो ओर विवेचन पर बिचार 
करने से यह ट्रैक्ट बहुत बढ़ जायगा; इसलिये सबो को 
छोड़कर उपादान निमित्त के विषय मे आगम क्या कहता है ओर 
लोक-प्त्यक्ष क्या है यह बात दी संच्तेप मे बता देना पयोप्त है। 
अन्यथा उपादान निभित्त के सबंध मे तो कहां तक लिखा जाय ! 
जितने भी काये हैं वे सब उपादान और निमित्त दोनों की 
योग्यता और सहायता से ही सिद्ध होते है | अनंत पढार्थों के 
अनंत काये अनंत निमित्तो की सहायता से ही होते हैं | बिना 
निमिश्तों की सहायता के कोई भी कार्य उपादान अकेला नहीं 
कर सकता है, ओर बिना उपादान की योग्यता के केवल अकेला 
निमित्त भी कुछ नहीं कर सकता है। दोनो का परस्पर कारये- 
कारण सबंध दी कार्य-सिद्धि मे बीज है। 


इस विषय में पहले मूल सिद्धांत बता देना आवश्यक है। 
वह इस प्रकार है।-- 

उपादान उसे कहा जाता है कि जो स्वयं कार्य-रूप परिशत 
हो जाय । 

निमित्त उसे कहा जाता है कि जो स्वयं कार्ये-रूप परिणत 
नहीं हो किंतु अपनी क्रिया या अपने अस्तित्व से उपादान से 
होनेबाले काये मे सहायता देचे। 


(5१ ) 


निमित्त कारण अनेक कार्यों मे एक भी सहायक बन 
जाता है और एक कार्य में अनेक निमित्त भी सहायक दो जाते 
हैं । जहां जैसे कार्य दोते हैं बहां वैसे निमित्त जुटाने पढ़ते 

। निमित्त स्वय आकर उपस्थित नहीं होता दे किन्तु कार्य 
की सिद्धि के लिये उसे जुटाना पड़ता है, लाना पड़ता है, 
उसडी खोज करनी पड़ती द्, उसके पास जाना पड़ता दे । 

निमित्त के अनेक भेद हैः-- 
चीन निमित्त, प्रेरक निमित्त, समर्थ निमित्त, असमर्थ 

त्त ञअदि । 

“उदासीन निमित्त” उसे कहते हैं जो उपादान से होनेवाले 
कार्य मे उदासीन रूप से सहायक हो, धमे-द्रब्य, अधम-द्रव्य, 
काल अवकाश ये चार द्रव्य निष्क्रिय हैं, अतः ये जीब पुद्टल 
की सहायता उदासीन रूप से करते हैं । जीवपुद्ल 
लोकान्त तक--सूक्ष्म वात-वलय तक गमन करते है परन्तु 
लोक के बाहर अलोकाकाश में दोनो नहीं जा सकते हैं, 
कारण वहां गमन में सहायता देनेवाला धममे-द्रव्य नहीं है.,। 
इसी प्रकार बाकी के तीन द्रव्य भी उदासीन निमित्त हैं, 
परन्तु काये उनकी सहायता के बिना नहीं चल सकता है। 
जब जीव का स्वभाव ऊध्वेगमन है फिर लोक से बाहर 
ऊपर सिद्ध जीव क्‍यों नहीं जाता, इसका समाधान तत्वार्थे- 
सूत्रकार ने दिया है कि “ धर्मास्तिकायाभावात्‌ ” लोक से 
बाहर अलोक में धर्म-द्रव्य नहीं दै, इसलिये जीव बिना 
निमित्त की सहायता के आगे नहीं जा संकता है । 

दृष्टान्त--रेलगाड़ी की पटरी दे । बिना पटरी के रेल- 
गाड़ी चलने में सवेथा असमथे दे । इसलिये रेलगाड़ी के 
चलने में सहायक निमित्त पटरी है, परन्तु ड्रायवर के द्वारा 
जब भी रेलगाड़ी चलती है तब पटरी सद्यायता तो करती हे, 
परन्तु उसे चलाने की प्रेरणा नहीं ऋरती हे । 


( परे ) 


प्रेरक निमित्त काये में प्रेरणा करता हुआ सहायता देता 
है। जैसे कई आदमी दूसरे आदमी को कुएं मे ढकेल देता 
है तो ढकेलनेवाला अ्ररक निमित्त है | इसी प्रकार कोई व्यक्ति 
दूसर के शिर में डंडा देकर शिर फोड़ देता है ते| वह प्रेरक 
निमित्त है। कोली कपड़े को बुनता है, इस काये मे त॑तु 
( डोरे ) उनका ताना-बाना ये उपादान है, परन्तु कोली ताना- 
बाना बनाकर तुरी-बवीमा आदि साधनों द्वारा मशीन को 
चलाता है तब कपड़ा बनता है, इसलिये कोली प्रेरक निमित्त 
है। एसे अनेक दृष्टान्त है। 


समर्थ निमित्त उसे कहते है जो उपादान को नियम से कारये- 
रूप परिणत करादे । जेसे तैल, बत्ती, सरावा, दियासलाई और 
दीपक जलानेवाला पुरुष तैयार है साथ ही दीपक को बुमाने- 
वाली वायु भी नहीं है तब दीपक अबश्य जल जायगा क्योंकि 
प्रतिकूल सामग्री वायु का अभाव हे और ऋलुकूल पूर्ण सामग्री 
उपस्थित है तब दीपक अवश्य जल जाता है। 

असमर्थ निमिच उसे कहते है जिसकी सामग्री पूर्ण नहीं हो 
या विरोधी कारण हटाये नहीं गये हों । काये को जो तैयार नहीं 
करा सके वह असमथ कारण है, जेसे साधारण बादल आते हैं 
परतु पानी नहीं बरस पाता है, वे फिर छिन्न-भिन्न हो जाते है। और 
जहां घटा-रूप में विशेष बादल आजाते है और पूब की वायु 
चलती है तब पानी बरसा कर ही वे हटते है। यह समथे 
निमित्त है । 


यहा मुख्य बात यह समझ लेना चाहिये कि प्रत्येक वस्तु 
की क्रिया स्वयं बस्तु में होती हे | एक द्रव्य के गुण दूसर 
द्रव्य-रूप कभी नहीं परिणमते है । इसलिये उपादान स्वयं 
अपने काये का कर्ता होता है।यह ठीक बात है। परंतु जो 


( एव ) 


निमित्त उस काये में प्रेरणा कर सहायता पहुंचाता है वह कोई 
उस कार्य-रूप स्वय परिणत नहीं होता है और न उसके गुण 
उपादान के काये में जाते हैं। किंतु अपनी क्रिया द्वारा निमित्त 
कारण उपादान की क्रिया में सहायता (बाइरी) अवश्य करता 
है । जैसे घड़ा तो मिट्टी से बनता है, उपदान-दृष्टि से घड़ा 
का कर्त्ता स्वय मिट्टी है क्योकि घडा उसीका काय है परंतु 
चाक पर रखकर जब कुम्हार अपने हाथों से चाक को डंडे से 
घुमाकर मिट्टी पर द्वाथ फेरता है तब मिट्टी कभी गोल, कभी 
लबी-ऊंची, कभी थाली के समान एवं अत मे घडे-रूप बन 
जाती है। इसमे कुम्हार के हाथों की क्रिया कुम्दार में है । 
मिट्टी की क्रिया मिट्टी में है। एक दूसरे में कई गुण भी 
परिवर्तित नहीं हुए हैं, फिर कुम्हार अपने हाथों की क्रिया से 
मिट्टी की घट-रूप पर्याय बनने मे प्रेरक निमित्त-रूप बन 
जाता है, इसलिये कुम्हार को निमित्त-रूप कर्ता कहने में कोई 
बाधा नहीं दे, वस्तु-स्वरूप मे कोई अतर नहीं आता है। 
कानजी स्वामी संस्कृत ग्रन्थ एवं न्यायशासत्र कुछ पढ़े होते 
तो उपादान निमित्त के कार्य-कारण भाव को समझ लेते । बे 
“कर्ता शब्द का प्रयोग केवल उपादान के स्वस्वरूप में अहण 
करते है पर॑तु वहां निमित्त-रूप पर भी कर्त्ता होता है इसमे 
कोई दोष नहीं आता है । घड़े के लिये गधे पर मिट्टी आती 
है इसलिये गधा भी परपरा घट का कर्त्ता है इसमें कोई दोष 
नहीं है । दोष तो तब होता जबकि कुम्हार और गधे के गुण 
या क्रिया घट मे पहुच जाती, केवल कर्ता शब्द के चक्र में 
पडकर कानजी स्वामी देब, गुरु, शासत्र आदि सभी निमिच्च 
कारणों को अकिव्वितकर (कुछ भी नहीं करनेबाला) बता 
रहे है। उनकी दृष्टि मे तीथंकर भगवान्‌ की दिव्यध्वनि 
भी समवसरण मे बैठे हुए जीवों को फोई लाभ नहीं पहुचाती 


(5४ ) 


है। उन्हे कर्ता शब्द का क्रम निकाल देना चाहिये | सपे को 
देखकर बालक भयभीत होकर भागता है, तो क्या सर्प ने 
अपन। भय उसे दे दिया हे ? नहीं, किंतु सप के निमित्त से 
आत्मा में बैठा हुआ भय जागृत हो जाता है । इसीका नाम 
निमित्त का साहाय्य है। 


निमित्त के विषय में एक-दो द्रष्टान्त 


निमित्त उपादान के विषय में एक-दो रुष्टान्त और 
देकर मै इस प्रकरण को समाप्त कर देता हूँ:-- 


रस्सी मे बांधकर कुएं में घड़ा फांसा गया और ऊपर खीच 
लिया गया । घड़े में जो कुएं के भीतर से पानी आया है 
उसमे फांसनेबाला पुरुष और रस्सी निमित्त हुए है या नहीं ? 
या कानजी स्वामी के मन्तव्यानुसार घड़ा स्वय कुएं में उत्तर 
गया या कुए का पानी ऊपर आकर घड़े मे स्दयथ भर गया 
यदि निमित्त नहीं माना जाय तो वह प्रत्यक्ष का लोप नहीं 
द्ोगा कया ” 


बिजली एक सेकेड में लाखों मील दौड जाती है और 
एक दी सेकेंड मे हजारों मील पर लगे हुए लटठुओ (बल्बो) 
को जला देती ( प्रकाशयुक्त कर देती ) है, तो कया वे सभी 
लट्टू, स्वयं अपनी योग्यता से जल जाते है अथवा बिजली का 
इजिन, ड्रायवर, तार आदि उसमे निमित्त कारण पड़ते हैं ? 
यदि इंजिन, ड्रायवर, तार आदि निमित्त नहीं हैं तो फिर लाखों 
रुपये के इंजिन क्यों खरीदकर लगाये जाते हैं और ड्रायवरो 
को हजारों का वेतन क्‍यों दिया जाता है ? सड़कों पर तार 
क्यों लगाये जाते है ? ये सब प्रत्यक्ष बातें मूंठी हैं क्या ? यदि 


( ए८५ ) 


मी हैं तो कोन-सा दिगम्बर जैनशास्त्र ऐसा बताता है सो 
बताना चाहिये। या कोन-सा युक्तिबाद ऐसा है सो बताना 
चाहिये । 


अनुभव की बात सुनिये--किसी व्यक्ति फो जब जोर से 
मल-मूत्र की बाधा लगतो है-इतनी जोर से लगती हैं. कि 
उसे वह रोकने मे असमर्थ-सा बन जाता है, तब भी वह 
व्यक्ति यदि सभा, सोसाइटी मे बैठा हो या किसी जज के 
सामने अपनी साक्षी (गवाही) दे रहा हो तो १०१५ मिनट 
उस मल-त्ृत्र की बाघा को अपनी इच्छा के छारा रोकता है । 
अन्यथा यदि कठिनता से नहीं रोके तो उसी स्थान पर उसकी 
घोती मल-मृत्र से बिगड़ जाय । अब बताइये कि रोकने की 
इच्छा उस ब्यक्ति मे हुई है या मल-मूत्र मे स्वय रुक जाने 
की इच्छा हुई है ? जड़ पढार्थ मे तो रोकने की इच्छा हो 
नहीं सकती । इच्छा तो जीव की विभाव-पर्याय दै। तब मल-मृत्र 
के रोकने मे वह व्यक्ति निमित्त है या नहीं ? 


एक व्यक्ति इञ्र लगाकर किसी गोष्ठी मे आता है तो बैठे 
हुए सभी मनुष्य उस्र इत्र की सुगंधि का अनुभव करते हैं। 
यदि उस सुगंधि का निमित्त कारण इत्र और इच्र लगानेवाले 
2 नहीं माना जाय तो बह सुगंधि पहले क्यों नहीं 
ता 


यदि कोई व्यक्ति अपच से अपान वायु ( पाद ) छोड़ता 
है तो पासबालो को तुरंत दुगंध का अनुभव द्वोता है। तो 
क्या वह दुर्गंध उत्तकी नाको से स्वयं अपनी योग्यता से आजाती 
है ? यदि आजाती है तो चायुसरण के पहले क्यो नहीं आई -? 
ये सब बाते प्रत्यक्ष अनुभव में आनेबाली हैं। 


(५८६ ) 


यदि दीपक, सूर्य का प्रकाश या बिजली की बैटरी होती है तो 
तुरंत उनके द्वारा पदार्थ जान लिया जाता है या उसे प्रदण कर 
लिया जाता है। यदि प्रकाश नहीं हो तो उस अंधेरी रात्रि से 
किसी नेन्नवान मनुष्य को वस्तु नहीं दीख़ती है ओर न प्रहण 
की जा सकती है। तो क्‍या उस जानकारी या पदार्थ के ग्रहण 
मे सूर्य का प्रकाश, दीपक या बैटरी आदि पदाथे निमित्त साधन 
नहीं है ? क्‍या दिगम्बर जैनघम इन प्रत्यक्ष पदार्थों का 
लोप करता है 


किसान बार-बार खेत को जोतकर घरती को उबेरा (उपजाऊ) 
बनाता है, खात डालता है, मेघों से पानी बरसता है, ओर धान्यो 
की रखवाली करता है, फिर काटकर धान्यो को घर लाता है, 
तभी अनाज को घर लाता है। या ये सब निमित्त मरे है 
अनाज स्वय उपजकर रवय घर मे आजाता है ? निमित्त 
कारणों की बाहरी सहायता के बिना अकेला उपादान कभी 
कुछ नहीं कर सकता हे । 


हृष्टांत कहाँ तक दिये जाये ? जगत्‌ मे जितने भी अनत 
पदार्थ है उन सबो के लिये पर द्रव्य, पर क्षेत्र, पर काल और 
पर भाव निमित्त कारण पडते ही है । उनमे कोई समथे निमित्त, 
कोई उदासीन निमिक्ष पड़ते है। बिना निमित्त कारण के के।ई 
निश्चय पर्याय भी किसी द्रव्य मे नहीं होती है | सिद्ध भगवान 
भी जो स्वय निश्चय एवं शुद्ध पर्याय स्वरूप है बिना निमित्त 
के परिणमन नहीं करते है। उनका परिणमन स्वयं उनकी 
आत्मा से एवं उनके अनंत गुणों मे प्रतिक्षण होता रहता है। 
अन्यथा बिना परिणमन के उत्पादव्यय धौव्य नहीं होगे और 
उनके बिना सिद्ध भगवान्‌ असन्‌ (अभाव) रूप ठहरेंगे। 


( ८७ ) 


सिद्धों के परिणमन में काल-द्रव्य निमित है, और जो अन॑त 
द्रव्य अपनी भूत, भविष्यत्‌, वत्तेमान पर्यायें बदलते हैं. उनके 
निमित्त से उन सभी पर्याया को जाननेबाला सिद्धो का ज्ञान भी 
बदलता रहता है। बहू केवलज्ञान भो भूत, भविष्यत्‌ , बत्तेमाल 
रूप में प्रतिक्षण उन भिन्न-भिन्न द्रव्यों की पर्यायों को बदलते हुए 
रूप मे ही विषय करता है । यह ज्ञाप्य-ज्ञापक या ज्ञेयज्ञापक 
संबंध भी पर निमित्त से सदेव चला आता है। वरतु-स्वरूप 
को कहां हटाया जा सकता है ? इसलिये “सामान्य विशेषात्मा 
तदर्थों विषयः” इस परीक्षा-मुख के सूत्रानुसार प्रत्येक वस्तु 
सामान्य-विशेषरूप उभयात्मक है और उस उभ्य-रूप वस्तु 
को ग्रदण करनेवाला ज्ञान द्वी प्रमाण माना जाता है । इस 


बस्तु-स्वरूप को जो नहीं मानता बह दिगम्बर जैन तत्वो के 
स्वरूप को नहीं सममता दे । 


इस प्रकरण को समाप्त करते हुए इतना लिखना आवश्यक है 
कि श्री कानजी स्वामी जा आत्माया पदार्थों की विना क्रिसी 
निमित्त के स्वयं निजी योग्यता से ही सभी कार्यों का होना बताते 
है, उन कार्यों में निमिच को सहायक नहीं मानते हैं। उनसे यह 
प्रश्न है कि आत्मा की वह कोन-सी योग्यता है जो स्वय उसे विभाव- 
रूप काधमान, माया, लाभ, राग-हेष एवं मिथ्यात्व भावयुक्त बना 
देती है। उस योग्यता का कया लक्षण है ? उसका किसी शाख में 
कथन दै क्‍या ? वह योग्यता विना किसी निमित्त के होती है तो 
सिद्धों मे बह विभाव-रूप धारण करनेवाली योग्यता क्‍यों नहीं 
होती है ? उसे कौन-सा गुण रोकता है ? ये सब बाते ऐसी हैं. 
जिनका कोई सदुत्तर नहीं हो सकता है| निर्मल, निराधार, 
मनगढ़ंत बातों का ,सदुत्तर दो ही क्या सकता है ? 


( म८प ) 
उपादान निमित्त में ज्ञास्त्रीय प्रमाण 


यहां अरब कछ शास्त्रीय प्रमाण दिये जाते हैः-- 
पढ़भु व समिए सम्मे सेस तिए अविरदादि चत्तारि 
तित्थथवर बंध पारभया णरा केवलिदुगंते 
--गोम्मटसार कर्मकाण्ड प्रृष्ठ ४३, गाथा ६३ 


अथ-प्रथमोपशम, टद्वितीयोपशम, क्षयोपशम, क्षायिक 
सम्यग्टष्टि पुरुष तीथकर प्रकृति का बध केवली और श्रुतकेव त्ी 
के पादमूल में प्रारंभ करते हैं 


यहाँ पर विशेषता इतनी बताई गई है, की तीथकर प्रकृति इतनी 
अतिशवती, सर्वोपरि, अनन्य, एब धर्मनायऊत्व लानेबाली 
प्रकृति दै कि उसका बध स्ज्ञकेबली ओर श्रुतक्रेवली इनके 
निकट मे रहनेवाला ही पुरुष करता है । गाम्मटसार की बड़ी 
संस्कृत टीका मे बताया गया है कि केबली श्र॒तकेवली के सिवा अन्य 
किसी के पास इतनी विशुद्धता के भाव जागृत नहीं हा सकते हैं। 
उतनी विशुद्धि अन्यत्र नहीं है । यदि निमिच कुछ भी सहायता 
नहीं करता हैं तो यह निमित्त की य|ग्यता और उपयोगिता ऐसी 
क्यो बताई गई है ? आत्मा कहीं भी बेठकर तीथंकर प्रकृति का 
बंध क्‍यों नहीं कर सकता है, इसका उत्तर यद्दी है क्रि निमित्त की 
सहायता अन्यत्र नहीं मिल सकती है । 


आर देखिये।-- 
तीसंबासोजम्मे वासयुधत्तं खु तित्थपरमले 
पच्क्खाणे पढ़िदी संभूण दुगाभउबपारों 
पृष्ठ १७१, गाथा ४७२ 


( ८६ ) 


अथ--जो तीस वर्ष तक घर में सुख से रहकर फिर दीक्षा 
लेता है और तीथंकर के पाद मूल मे आठ वर्ष तक प्रत्याख्यान 
नामक नोथें पूवे का अध्ययन करता दै, उसीको परिदार-विशुद्धि 
संयम ह।ता हे । 


संयम स्वयं मुनि अपनी आत्मा में घारण करता है, वह उसी 
की आत्मा का स्वरूप है, परंतु उसे लिए तीथकर के प/म-मूल में 
आठ वर्ष रहना आवश्यक है, यह निमित्त को सहायता है। इसी 
प्रकार हा सम्पदर्शन का प्रारभ भो केबलो के निकट ही 
हतता है। 


यद्यपि आत्मा की पात्रता ब्रिना भी कुछ नहीं होता 
है। एकेंद्रिय, दींद्रिय, त्रींद्रिय, च३रिंद्रिय श्रसञ्नी पंचेंद्रिय इन 
जीयो की पर्यायों मे तो सम्यग्दशन उत्पन्न होने की पात्रता नहीं 
होती है । फिंतु भत्यसंज्ञों पंचेद्रिय पर्याप्तक आदि योग्यता 
रखने वाला (यह भी निमित्त के द्वारा साध्य है ) आत्मा सम्यग्दशन 
को उत्पन्न कर सकता है, उसमें भी यह नियम है कि अनादि 
मिथ्यादृष्टि जीव को जब गुरु का उपदेश मिलेगा तभी 
सम्यर्दशेन हो सकता है, अन्यथा नहीं । 

देशनाय्रस्तमिथ्यात्वः जीव. सम्यक्त्व मश्नुते 

-- सागार धर्मोमृत 


अर्थात्‌ जिसने गुरु के उपदेश से मिथ्यात्व-कर्म का अस्त 
(उपशम) कर दिया है वही जीव सम्यग्दशन प्राप्त कर लेता हैं। 
विना देशनालब्धि प्राप्त किये ( गुरु का उपदेश मिले बिना ) 
अनादि मिथ्यादृष्टि को कभी भी निसगज सम्यग्दर्शन नहीं हो 
सकता है। यद्यपि सम्यग्दर्शन की उलत्ति में अतरंग कारण 
दर्शनसोहनीय कर्म का उपशम, क्षय, क्षयेपशम है प्ररंतु बाह्य 
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निमित्त गुरु का उपदेश (देशनालब्धि) भी अनिवाय आवश्यक 
है। यह बाह्य निरमित्त की सहायता है। यद्यपि सम्यक्ध्व आत्मा 
का गुण है, उसीमें प्रगट होता है, गुरु स्वय उस जीव को 
कोई अपना सम्यक्त्व दे देता भी नहीं है, किंतु उस जीव के 
सम्यक्त्व प्रगट कराने में बाहर की सद्दायता देता है। बस यही 
निमित्त की सहायता है। 


इसीको राजवार्तिककार ने कहा हैः-- 
उभयत्र दशनेडनर ग॒द्वेतुस्तुल्य दशन मोहस्योपशमः 
क्षयः क्षयोपशमोवा। तस्मिन सति यद्वाद्योपदेशाहते 
प्रादुभेवति तन्निसगक्र यत्परोपदेशपूबर्क जीवाद्यधि 
गम निमित्त तदुत्तरम । 

--राजवात्तिक प्रष्ठ १६ 


अथ्थे ऊपर स्पष्ट हो चुझा दै। और सुनिये-- 


भवप्रत्ययो वधिदेव नारकाणाम 
--तत्वाथस्‌त्र 


अथ-देव-नारकियो के जो अवधिज्ञान होता है वह भव- 
निमित्त से हे।ता है । अ्रवधि-ज्ञान की उत्पत्ति में जैसे मनुष्य- 
तियेब्चो के अवविज्ञानावरणो कम का और वीर्यान्तराय कर्म 
का क्षयापशम कारण बताया गया है बेसा अंतरंग कारण देव- 
नारकियों के क्यो नहीं बताया गया ? सभी देव, सभी नारकी 
नियम से अवधिज्ञानी (के,ई सुअवधि कोई कुअवधि वाले) होते 
है। एसे नियम का कारण उस पर्याय की निमित्तता द्वी तो है। 
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शाखकार ने प्रत्ययःपद देकर निमित्त की सहायता बताई दै। 
अंतरंग कारण तो उनके भी होता दे, परंतु बह मव के कारण हो 
ही जाता है। 

भगवान के समवसरण में द्रव्य मिथ्याटष्टि नहीं जा 
सकता, इसको रोकनेवाला मानस्त॑भ ही तो है। मान स्तंभ को 
देखते ही सभी द्रव्य मिथ्यादृष्टियों का मान खंडित हो जाता 
है । इसे निमित्त की वलवत्ता नहीं कहा जाय तो और क्‍या कहा 


जाय ? 
महावीर स्वामी का जीव सिंद्‌ की पर्याय मे इतनी भयंकर 


करता एब जोबो की «ख्िक्ता रखने पर भो परम बीतराग 
मुनिराज का उपडेश मिलते ही वहीं से सम्यग्द्शेन प्राप्त कर मे।क्षे- 
पात्र बन गया। इसे निमित्त नहों माला जाय क्या ? क्या मुनिराज 
के उपदेश का उस भव्य प्राणी पर कोई असर नहीं हुआ और वह 
स्वय अपनी ये ग्यता से क्राता एवं जीव-भज्ञण छोडकर सम्य- 
ग्हृष्टि एवं अगुन्नती बन गया ? यदि स्त्रय बन गया तो गुरु के 
उपठेश के पहले बसा क्यो नहीं बन! ? 


शासत्रो के प्रमाण हजारो दिये जा सकते है, परंतु लेख को 
बढाना नहीं है, इसलिये अब् प्रयक्ष अनुभव मे आने वाले प्रयोगों 
की त्रात ले लीजिये। तलवार या बदूक से युवा योद्धा मर गया तो 
उसका मरण तलवार या बदूक के कारण से नहीं मानना क्या 
प्रत्यक्ष का लोप करना नहीं है ? यदि स्वय आयु की समाप्रि से 
उसका वलवार या बंदूक से होनेबाला मरण माना जाय ते। फिर 
अकाल-मृत्यु किसका नाम दै ? 

शाल्बकार कद्दते हैः-- 

ओपसद्यादिक चरमोत्तम देहासरूपेय वर्षा युषे,5नपवर्व्या युषः 

“-वत्दाथ सूत्र 
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देख-नारकी, चरमशरीरी और असंख्यात वर्ष की आयुवाले 
भोग-भूमिया इनकी अकाल-मृत्यु नहीं होती है, शेष जीबो की 
होती है। यह फल बलात्‌ सिद्ध ह।ता है। कानजी स्वामी ऊपर के 
सभी निमिच कारणो को सद्दायक नहीं मानते है, तब क्या ये सभी 
शाल्व मंडी बातों को कहनेवाले हैं ? यदि नहीं है ता फिर 'निमित्त 
कारण कुछ नहीं कर सकता है? ऐसा आप किस आधार से कहते 
हैं ? किसी भी शास्त्र में निमित्त कारण की सद्दायता अथवा कार्ये- 


कारण भाव का निषेध बताइये | जिस अध्यात्मशालत्र मे निश्चय- 
नय से जीव को अपने भावों का कर्ता बताया गया है. उसमे ही 
अन्यन्न अथवा उन्हीं आचाये ने दूसरे अपने द्वारा रचे हुए शाल्र 
मे निमित्त को कार्य में सहायक बताया दै। आप तो शास्रो की 
बात भी नहीं मानते हैं ओर प्रत्यक्ष सबका दीखनेवाली बात को 
भी नहीं मानते हैं। 


विषधर सपे के कटने स तत्काल या कुछ समय पीछे मनुष्य 
मर जाता है ओर यदि मन्त्र जाननेवाला व्यक्ति मन्त्र-प्रयोेग कर 
देता हैया चतुर वेद्य उस विष का उपचार कर देता है तो 
मरणोन्मुख मनुष्य जी जाता है, यह प्रत्यक्ष बात है। आप ओषधि 
ओर मन्त्र-प्रयेग के निमित्त के! भी कुछ नहीं करने बाला बताते 
हैं तो आपकी बात को कौन शाख्रज्ञ और लौकिक जन मानेगा ? 
जहां प्रत्यज्ञ का भी लोप किया जाता है वहा जैनधर्म क्‍या 
वेदान्तवाद है जो आंखों से दोखनेवाले मकान, मनुष्य, वृक्ष, 
नदी, समुद्र आदि सभी पदार्थों का अ्रमात्मक मानता है, स्वप्न 
के मप्तान साया-रूप मानता है? ठोक इलो प्रकार आप भी साक्षात्‌ 
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४४0 सहायता देनेवाले निमित्तों को कुछ नहीं करनेवाले 
बताते है। 


बढ़े आश्वये की बात तो यह है कि जब निमित्त कुछ नहीं 
कर सकता है तब आप गिरनारि और सम्मेदशिखर की बंदना 
से कया लाभ लगे जो यात्रा कर रहे हैं ! बिना प्रयोजन तो मूखे 
भी किसी काम को नहीं करता है। प्रयोजन मनुद्दिश्य मंदोपि न 
प्रबरतेते? यह नीति का वाक्य है। आप मंदिर क्यों बनाते हैं, क्यो 
पूजा करते है? फिर जब निमित्त कुछ मदह्दी कर सकता है तब 
वह काये के समय उपस्यित अवश्य हो जाता है। तो किसलिये 
हो जाता है ओर किस प्रमाण से या युक्ति से आप उसका उपस्थित 
होना सिद्ध करते है? जिसका कोई भी शासत्रअ्रमाण नहीं और 
न लौकिक युक्तिवाद है, उस प्रत्यक्ष बाधित बात को कहते जाना 
कौन-सी बुद्धिमत्ता है ? यह तो एक प्रकार की सनक या बहक 
जैसी बात है। 


फिर काये के समय स्वय निमित्त उपस्थित हो जाता है तो 
फिर आपके यात्रा-काये मे गिरनारि और सम्मेदशिखर स्वय 
सोनगढ़ क्यो नहीं आये ? आप स्वयं क्‍यों वहां जारदे हैं? 
कितनी पूर्वापर विरुद्ध एवं बेतुकी अटसंट बात है ! 


आग लग जाने से तुरंत चीजें जलने लगती हैं, तो क्या 
अग्नि ने वे चीजे नहीं जलाई हैं रवयं जलने लगी हैं? पानी 
डालने से अग्नि बुक जाती दे, तो क्‍या पानी ने अग्नि नहीं 
बुमाई किंतु स्वयं अग्नि बुक गई ? ऐसी-ऐसी निर्गल बातों 
को मानना तो दूर रहा, कोई समझदार सुनना भी व्यथे 
समझेगा । 
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यदि किसी भी पशु, पक्ती या या मनुष्य का रोटी-पानी बंद कर 
दिया जाय तो वह कितने दिन जीवित रह सकता है? क्‍या 
रटी-पानी आदि आह्वार जीव की वत्तेमान शरीर-पर्याय को 
स्थिर रखने मे सहायक नहीं है? यदि है तो निर्ित्त की 
सहायता मानना अनिवाय सिद्ध हो जाती है। यदि सहायक 
नहीं है तो फिर आहार नहीं लेकर एक-दो माह ही निराहार 
रहकर उसी पयोय मे किसीको जीबित रहना बता दीजिये 
तब '“निमित्त कुछ नहीं कर सकता है?! इस आपकी बात को 
सबो को मानना पड़ेगा। 


शिमला पहाड़ पर ठड के दिनों में जहां खूब बरफ पड़ 
रही है वहां पर कई आदमी ऊनी या रुई के वस्त्र पहने 
बिना एक रात भी नंगा बैठ जाय तो प्रातःकाल या तो 
उसका शरीर मात्र ही वहां पडा मिल्लेगा या जीवित भी रहा 
तो सन्निपात ( डब्ल निर्मेनिया) हो जायगा, तब भी बिना 
चतुर वैद्य या बढ़िया चद्रदय आदि की सद्दायता के उसका 
बचना कठिन ही सममभना चार्दिये। शिमला के गरीब लोग 
ठंड के दिनों मे छाती से अग्नि जलती हुई अगीटी बांधकर 
रहते है, यह क्‍या निमित्त का श्रभाव नहीं है ? 


सम्मेदशिखर की एक बार भाव से वंदना करनेवाला 
नरक तियच गति को नहीं जाता है। यथा-- 


£ एक बार वदे जो कोई, ताहि नरक पशुगति नहिं होई |” 
यही बात संस्कृत सम्मेदशिखर पाठ मे कही गई है। 


सुकुमाल को रत्नों के प्रकाश मे सुन्दर भद्दाराणियों के साथ 
महलों मे रमण करने से इटाकर किस निमित्त ने सर्वार्थ- 
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सिद्धि पहुँचाया ? क्‍या वे स्वयं महल छोड़कर नीचे उतरे ? 
नहीं, किस्तु उनके महल के नीचे बने हुए चैत्यालय में बेठे हुए 
वीतराग अवधि ज्ञानी मुनिराज के सुकुमाल की आत्मा को 
हिला देनेवाले बारह भावना के शब्दों ने उन्हें नीचे खींच लिया। 
उनके शब्दों ने जादू-जैसा काम किया ओर उन शब्दों को 
सुनते ही सुकुमाल-शरीरी सुकुमाल-की आत्मा बदल गयी, बह- 
नीचे उतरकर तत्काल दीक्षा लेकर ध्यान मे बैठ गया। क्‍या 
यह उन मुनिराज का और उनके कणेगोचर होनेवाले शब्दों 
का प्रभाव नहीं था ? आत्मा तो सुकुमाल की पहले भी थी, 
परन्तु उसमे जाग्रति करानेवाले निम्मित्त की सहायता मिली 
तभी पात्रभूत उपादान आत्मा ने अपना कल्याण कर डाला | 


आज अनेक लोग यह कहते है कि कानजी स्वामी ने 
बहुत-से श्वेताम्बर स्थानकवासियो को ढिगम्बर जैनी बना 
विया है, परन्तु कानजी स्वामी तो बार-बार यही कद्द रहे है कि 
मन, वाणी, शब्द ये सब पर पदार्थ है। सत्पुरुषों का समागम 
भी पर है, उससे आत्मा का कभी कोई लाभ नहीं हो सकता 
है | निमित्त कुछ कर नहीं सकता तब कानजी स्वामी का 
कथन सच्चा माना जाय या उनके द्वारा द्गम्वबर जैन बनाने 
का कार्य मूठा माना जाय, इसका निणेय उनके शिष्यगण 
ही बताये । 


कानजी स्वामी क्या यह बता सकते है कि भुनि-पद बिना 
नपग्मता और बिना पीछी-कमडलु ग्रहण किये किसीको कभी 
हुआ दे या दो सकता है ” और बिना केशलोंच किये भी मुनि- 
पद दो सकता दे क्‍या ? दि्गिम्बर जैन-सिद्धान्त इस विषय से 
क्या कहता है, सो बताइये । यदि किसी काल मे भी किसीको भी 
उक्त निभित्ती को प्रहण किये विना मुनि-पद नहीं हो सकता है, 


( ६६ ) 


तब निमित्त की बलबती सहायता मुनि-पद के लिये परमावश्यक 
सिद्ध हो जाती है और यह भी ध्यान देने योग्य बात है कि 
पीछी-कमंडलु का ग्रहण करना, वस्त्र त्यागकर नप्न हे।ना, केश- 
लोंच करना ये सब क्रियाए क्‍या मुनि-पद लेनेवाले की विना 
इच्छा और प्रयत्न के ही रवयं हो जाती हैं। यदि स्वयं नहीं 
होती हैं तो निमित्त को आत्मा ने स्वयं पकड़ा है, यह भी सिद्ध 
हो जाता है। निम्त्त सुनि-पद ग्रहण करते समय स्वय 
उपस्थित हो जाता दे, यह कहना आपका असत्य एवं निराधार 
सिद्ध हो जाता है । और सातवां गुणम्थान तभी द्वोता है 
जब कि केशलोच, नम्नता आदि बाह्य क्रियाये पहले बह कर 
लेता हैँ, विना उन क्रियाओं के पहले किये कभी भी सातवां 
गुणस्थान नहीं शो सकता है। इससे यह निर्णीत है कि 
निमित्त कार्य-सिद्धि के पहले आवश्यक कायेकारी है, सहायक 
कर्चा हैं, ऐसा मानना ही पढ़ेगा । वह कुछ नहीं कर सकता, 
ऐसा कहना निरथंक है।हां, यह बात न तो शास्त्र ही 
कहते हैं और न काई सममता है, कि नम्नता पीछी- 
कमंडलु और केशलोंच न उस आत्मा में सातवें गुणस्थान के 
सकल चारित्र के परिणाम स्वयं दे दिये हो । सो बात नहीं है । 
वे परिणाम तो उस आत्मा में स्वयं के हैं और स्वयं आत्मा 
में प्रगट होते हैं | निमित्त तो केबल बाह्य सहायता से उस 
आत्मा मे पात्रता उत्पन्न करने मे सहायक बन जाता है। बस 
इसी बाह्य सहायता का नाम “निमित्त कर्त्ता? कहा जाता दे । 
ऐसा मानने मे कोन-से वस्तु-स्वरूप या निश्चयनय मे 
बाधा आती है, सो विचार करें । 


आज सभी गृहस्थ व्यापार के लिये, विद्या पढ़ने के लिये, 
अन्य अपने अभीष्ट कार्यों के लिये रेलगाड़ियो द्वारा वायु- 


( ६७ ) 


थानों (हृवाईजदाजों)) जलयानों (पानी के जहाजों) हारा, 
बैज्ञगाड़ी, घोड़ागाड़ी, मोटरों द्वारा, पैदल यात्रा या डोली हाय 
इधर-उधर देशान्तरों मे घूमते फिरते हैं और बहां-बहां से 
अपना अभीष्ट बनाकर-द्रव्य, कमाकर, विद्यान्‌ बनकर, बीमार 
से अच्छे बनकर, तीथयात्रा कर, गुरुओं का उपदेश सुनकर 
ज्ौट आते हैं। क्‍या ये सब बातें निमित्तों के पास जाकर 
उनके द्वारा कार्य-सिद्धि मे सहायता पहुँचाना नहीं हैं ? 
आज श्री प॑० जवाहरलालजी नेहरू ८ प्रधानमंत्री, भारत 
सरकार) दो दिन मे ही अमरीका पहुँच जाते हैं । क्‍या यह 
हवाईजहाज हारा निमित्तभूत सहायता नहीं है ! यदि वे 
पानी के जहाज से जाते तो १५॥२० दिन में या अधिक 
दिनों मे पहुँच पाते | बैलगाड़ी से तो वहां उनका पहुँचना ही 
अशक्य है। क्या ये निमित्त कायेसाधक नहीं है ! वे पालम अडडे 
पर स्वयं पहुँचते हैं न कि हृवाईजह्ाज या अमरीका उनके पास 
आजाता हो और ऐसा भी नहीं दे कि हवाईजहाज केवल उपस्थित 
रहता है, घह कुछ करता नहीं दे किंतु वह उनके बैठते ही आकाश मे 
उड़ता है, अमरीका तक चला जाता है। ऐसी अबस्था में “निमित्त 
कुछ करता नहीं है और उपस्थित मात्र रहता है? ऐसी संसार 
की आंखों मे धूल मोकने वाली, सरासर मत्यक्ष-विरुद्ध भू'ठी 
बातें एवं शास्त्र-विरुद्ध बातें कही जाती है और उनके भक्त 
शिष्य लोग उन्हे मान लेते है ओर ऐसी बातों के कहने वाले 
को सदूगुरू कहते हैं । यही आश्चये की बात है। जिस 
कथन मे शास्त्र-विरोध हो, प्रत्यक्ष विरोध हो, युक्तिशन्यता 
हो और अनुभव-विरोध दो, वह बात सबंधा भू'ठ है, कभी 
प्रहण करने योग्य नहीं दे । 

क्या कानजी स्वामी यह बता सकते हैं कि कोई मनुष्य प्रति 
दिन मांसभज्षण करता रहे, उसे छोड़े नहीं, ओर कुदेव, कुशुरु, 


( ध्प ) 


उसे छोड़े नहीं, तो क्या उस 


भी करता रहे, 
24005 कह पेद-विज्ञान हो सकता है ? यदि हो 


को सम्यरदशन या भेद- 
सकता है तो बैसा कोई आधार बताइये और यदि वैसी अवस्था 
में (मांस-भक्तण और कुदेवादि की पूजा छोडे बिना) उसके भेद- 
ज्ञान एवं सम्यर्दर्शन नहीं हो सकता है, तो फिर आपका यह 
कहना सर्वथा मिथ्या है कि बाह्य क्रियाए तो पर है, उनसे आत्मा 
की कोई हानि या लाभ नहीं हो सकता है और पर निमित्त कुछ 
नहीं कर सकता है। इन बातो का सदुत्तर है सो बताइये। 


देखिये श्रीमत्‌ विद्यानंदि स्वामी क्या कहते हैः-- 


“विवादाध्यासितो जीवस्य मोहोदयः सम्वन्ध्यतर कारणकः 
मं होदयत्वान्‌ सदिराकारणक मोहोदयवत्‌ इत्यनुमानात्‌ 
यत्तत्सम्वध्यन्तर | तदात्मनों ज्ञानावरणादिकर्मेति तदभावे 
साकल्पेन विरत व्यामोहः सर्वेमतीतानागत वर्तमान पश्यति 


“यदस्मिन्‌ सत्येव भवति तत्तदभावे नभवत्येव यथा 
अग्नेर भावे धूमः सम्वन्ध्यन्तरे सत्येवष भवति चात्मनो व्यामों 
हस्तस्मा तदभावे सन भवति इति निश्चीयते।” 


--अष्टसहस्री प्रृष्ठ ४६ 


इन ऊपर को पंक्तियों में यह बताया गया है कि जिस 
प्रकार सदिरा पीने से पीनेचाला मनुष्य मूर्च्छित हो जाता है, 
यह प्रत्यक्ष बात है | ऐसा नहीं हे कि मदिरा निमित्त कुछ 
नहीं करता है, स्वयं मनुष्य अपनी ये।ग्यता से मू्च्छित हो गया 
है | वहां पर भनुष्य की सूर्च्छा मे मदिरा को निमित्त कारण 
बताया गया है। उस प्रत्यज्ष इृष्टिगत बात को कोई मठ 
नहीं बता सकता है। यदि मूठ हो तो मदिरा पीना कोई 


( ६६ ) 

दोष ही नहीं माना जाय । उसी प्रकार आत्मा से भिन्न जो 
मोहनीय एवं ज्ञानावरणादि कम हैं वे ही झ्रात्मा में क्रेवल- 
ज्ञान नहीं होने देते हैं, वे उसे रोक रहे हैं। उन कर्मों के हट 
जाने पर आत्मा बोतरागी और केवलज्ञानी बन जाता है। 
जो जिस कारण के होने पर ही हो, उसके अभाव में नहीं हो, तो 
वह उस काये का कारण माना जाता है। जैसे अप्रि के बिना 
धूम नहीं होता है तो धूम श्प्नि का कार्य माना जाता है, ऐसा 
नहीं है कि घुआं अपने-आप हो जाता हो, अप्रि उसमे कारण 
नहीं हो । आत्मा की सर्वेज्ञता और बीतरागता में बाधक 
घातिया कम हैं, उनका अभाव होने पर ही सबेक्षता, वीतरागता 
आत्मा में प्रगट होती हैं। 


इस कथन से सभी बातों का खुलासा हो जाता है, और 
कानजी स्वामी का प्रवचन मिथ्या ठहर जाता है। आत्मा के गुणों 
का पर पदार्थ ज्ञानावरणादि कर्मघात करनेबाले निमित्त कारण 
हैं। इस सिद्धि से यह बात आगभ और द्देतुवाद से आचायों ने 
सिद्ध की है कि कर्म जड होने पर भी और पर पदार्थ होने पर भी 
आत्मा के गुणों को प्रगट नहीं हाने देते हैं। यह निमित्त कारण 
की वलचत्ता है । 


उपादान और निमित्त दोनो से ही कार्य-सिद्धि है 


देखिये, यदि उपादान मे काये होने के अनुकूल पात्रता 
नहीं है तब निमित्त भी कुछ नहीं कर सकता है, जैसे देव- 
पूजा करनेवाला व्यक्ति यदि देव में पूरे श्रद्धा और भक्ति नहीं 
रक्खे प्रत्युतः उस मूत्ति को पत्थर समझे तो उस व्यक्ति के 
लिये देब-पूजा या देव का निमित्त कुछ भी दितकारी नहीं हो 
सकता दै । आत्मा की अपात्रता अथवा भावों की बिरुद्धता में 


( १०० ) 


निमित्त कुछ नहीं कर सकता है । इसी प्रकार आत्मा की पात्रता 
एवं भावों की अनुकलता होने पर भी यदि कोई मनुष्य केबली 
-श्रुतकेवली का चरण-सात्रिध्यरूप निकटता नहीं पा सकता दे तो 
उस निमित्त के विना पात्र एवं भाव अच्छे रखनेवाला भी पुरुष 
क्षायिक सम्यकत्व, परिहार विशुद्धि चारित्र और तीथकर-प्रकृति 
का बंध कभी नहीं कर सकता है ! जैसे भावों मे उत्कट वैराम्य 
होने पर भी यदि बाह्य परिप्रह का त्याग, वन-विहार, नग्नता, 
पीछी-कमंडलु, केश-लुचन आदि बाद्य निमित्त नहीं जुटाये जाय॑ 
तो कभी भी आत्मा मोक्ष प्राप्त नहीं कर सकता है। इसलिये 
उपादान और निमित्त कारण दोनों ही मिलकर आत्मा को मोक्ष 
प्राप्त करा देते है। और हिंसा, भू 5, चोरी, कुशील-सेवन, माँस- 
भक्षख आदि निमित्त ही तीत्र कर्मबध द्वारा जीवन को नरकादि 
गतियो का पहुँचा देते है। यहाँ पर आत्मा मे भावो की 
विक्ृति उपादान, और हिसादिक पाप-क्रियाएं निमित्त है। दोनों 
से ही ससार-भ्रमण है। परंतु कानजी स्वामी केवल आत्मा से 
स्वयं संसार-अ्रमण ओर विना निमित्त के स्वय्रं उसका मोक्ष 
बताते है, यह बात विपरीत है, इसे पाठक समझ ले । 


“परस्परोपप्रहो जीवनाम” “सुख दुःख जीवित मरणोपम्र- 
हाश्व” -तत्वाथ सूत्र 

एक जीव दूसरे जीव का उपकार करता दै। सुख-दुःख, जीना- 
भरना यह भी परस्पर एक दूसरे के द्वारा होते है, पुद्रल कर्मों 


के हाए भी जीना-मरना, सुख-दुःख, साना असाना आयु कर्म के 
द्वारा होते हैं। 


“परस्परोदीरित दुःखाश्व”,* संक्लिष्टा सरोदीरित दुःखाश्व 
+ हज ई्‌ के 
प्राकूचेतु्थ्योः?-तत्वाथ सूत्र 


( १०१ ) 


सारकी एक दूसरे को दुःख देते हैं| संक्लिष्ट परिणामवाले 
अम्बावरीषादिक विशेष जाएतिवाले असरकुमार देव (सभी नहीं) 
तीसरे नरक तक स्वयं जाकर नारकियों को परस्पर भिड़ाकर 
उन्हे दुःख पहुँचाते हैं ।यद सब निमित्ते कारण की बलवत्ती 
सहायता नहीं है तो कया है ! जबकि स्वयं उमास्वामी आचाय 
परस्पर उपकार बता रहे हैं, फिर भी निमित्त कक नहीं कर 
सकता, ऐसा कहना शास्त्र-विपरीत नहीं दै क्या 7 


माता बच्चे को नौ मास गे में रखकर उसके जन्म के 
पीछे स्वयं कितना दुःख उठाती है, बच्चे के मल-मूत्र को स्वयं 
धोती है। चौबीस घंटे उसकी परिचर्या सेवा करती दे । क्‍या 
यह पर द्वारा बच्चे का उपकार नहीं है 

म्त्री पर्याय से आत्मा अर्जिकातक बनकर भाषों की 
विशुद्धि कर लेती है परंतु फिर भी उस पर्याय से कभी किसी भी 
काल में मोक्ष नद्दी जाती, इसका मूल कारण क्या दे ? पंचम- 
काल के मुनियों की बिशुद्धि और ध्यान यहां तक शास्त्रों में 
बताया गया है कि चतुथे-काल के मुनि जितनी विशुद्धि और 
ध्यान की सिद्धि अधिक समय में करते है, उतनी विशुद्धि|भौर 
ध्यान की सिद्धि पच्तरम-काल के मुनिराज स्वल्प समय मे ही 
कर लेते हैं। फिर भी पचम-काल मे मुनि में।क्ष, भरत-क्ेत्र से 
क्यों नहीं जाते है? इसका मूल कारण क्या है ? स्त्री-पर्योय 
से सबेदा मुक्ति का अभाव और एंचम-काल'के मुनियों की 
मुक्ति का अभाव वशञ्ञवृषभनाराच संदनन रूप निमिच कारण 
के नहीं मिलने से ही है। बस यही मूल कारण है॥/ इसलिये 
आत्मा की भाव-विशुद्धि और पात्रता होने पर 'भी निमिच का 
अभाव मोक्ष तक को रोक देता है। फिर 'निमिच पर दे शरीर 
जड़ है, ये आत्मा का कुछ नहीं कर सकते ये! बाते--मंगल प्रह 


( १०२ ) 


मैं कुद्ध दिनों में पहुँच जायेगे या वहां जाकर श्राये हैं, ऐसा 
प्रसिद्ध करनेवाले आधुनिक विश्ञानवादियों के समान ही 
असंभव एवं मिथ्या है। 

सर्वार्थसिद्धिकार आचाये पृज्यपाद स्वामी जगह-जगह 
सूत्रा मे यह बात कह रहे है किः-- 


५ हल + यसिद्धि 
अंतरंग वहिरंग कारणाध्यां कायसिद्धिः 
डउम्यकारणाभ्यां विना न कदाचित्‌ कायमिद्धिः 


अतरंग कारण ओर वहिरंग कारण दोनों कारणों से 
ही कार्यसिद्धि होती है, केवल उपादान अथवा केवल निमित्त 
से कभी कोई कार्यसिद्धि नहीं हो सकती है, यह सभी शस्स्त्रो 
का निश्चित सिद्धांत है । 


तीयेकर भगवान्‌ जब् जन्म लेते है तब उनके अनन्य 
पुण्यातिशय से चारों गठियों के जीब अन्तमुंह्ते तक सुख फा 
अनुभव करने लगते है। जहां नरको मे नारकियों को एक 
क्षण मात्र भी सुख नहीं मिल सकता है, वहा भो एक अत- 
मुह्ते समय तक नारकी तीथेकर के जन्म लेने के समय सुखी 
बन जाते है। यह निमित्त कारण का ज्वलत उदाहरण नहीं है 
क्या ? कानजी स्वामी बतायें कि यह बात असत्य है क्या ? यदि 
असत्य है तब उसका आधार-प्रमाण बताइये | यदि सत्य है तो 
फिर निमित्त एवं पर पदार्थ आत्मा का कुछ नही कर सकता! यह 
कदना असत्य सिद्ध दाता है। सुख-दुःख ता आत्मा के ही भाव है, 
वे कोई जड़ पुद्लल के तो नहीं हैं, आर तीयंकर पर पदा4 हैं यह भी 
स्पष्ट बात है। तब तीथकर-रूप पर निमित्त से चतुर्गति के जीबो 
को सुख होना पर निमित्त का ही माहात्म्य है, यद््‌ मानना ही 
पड़ेगा । शास्त्र इसके प्रमाण हैं। 


( ०३ ) 
निर्मित्त कारण की सहायता का प्रमाण 
आचाये अकलंकदेव कहते हैं-- 


* इहलोके कार्यमनेकोपकरण साध्यं दृष्ट॑े यथा मृतूपिंडो 
घटकाये परिणामग्राप्तिं प्रतिग्रहीताभ्यंतर सामथ्येः बाह्य कुलाल 
दुड चक्र सुत्रोदक कालाकाशाद्नेकोपकरणापेक्ष, घट- 
पर्यायेशा5डविभेवति नैक एवं मृत्पिंडः कुलालादि वाह्य साधन 
सन्निधानेन विना घटात्मना 55 विर्भवितुं समर्थः” 

- राजवार्तिक प्रृष्ठ २१४ 


अथ --अगत मे कोई भी काये अनेक उपकरणों (सामग्री) 
से सिद्ध होता है, जैसे घट-रूप पर्याय की ग्राप्ति के लिये अ'तरंग 
में तो मिट्टी मे घट-पर्याय होने की सामथ्ये होनी चाहिये, वाह्म 
निमित्तो मे कुम्हार, डंडा, चाक, डोरा, पानी, काल, आकाश आदि 
अनेक उपकरणों (निमित्तों) की अपेक्षा ( सहायता )होनी 
चाहिये तभी मिट्टी घट-पर्याय रूप मे परिणत हो जाती दै। केवल 
अकेला मिट्टी का पिंड कुम्हार, चाक, आदि वाह्य निमित्त- 
साधनों की सहायता के बिना घट-रूप पर्योय कभी प्राप्त नहीं 
कर सकता है । केवल मिट्टी मे घट बनने की सामथ्ये नहीं है। 
उपादान में निमित्त की सहायता सिद्ध करने के लिये आचाये 
अकलंकदेव ने कितना बढ़िया खुलासा किया दै। निमित्त की 
अपेक्षा को बताने हुए उन्होने यह लिख दिया दे कि विना निमित्त 
की अपेक्षा के घट नहीं बन सकता है । 


कोई निश्चयावलंबी घट का कर्ता केवल मिट्टी को ही 
माननेवाला यह शंका उठाये कि कारण के अनुरूप (तदात्मक) 
ही काये होता है तो कया कुम्हार, चाऊ आदि निमित्त घट रूप 
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मिट्टी के समान बन जाते है? इस शंका के उत्तर मे आचाये 
कहते हैंः-- 


ध्यथथा सृदः स्वयमन्तर्घटभवन परिणामामिमुख्ये दंड 
चक्र पौरुषेय प्रयत्नादि निमित्त मात्र मबति यतः सत्स्वपि 
दंडादि निमित्तेषु शकरादि प्रचितों सृर्तिडः स्वयमन्तर्घेट 
सवन परिणाम निरुत्सकत्वात्‌ू न घटी भवति अतो मृत्यिड 
एव याह्य द॑ंडादि निमित्तापेत्तः अधश्यन्तर परिणाम साक्नि- 
ध्यात्‌ घटी भवति न दण्डादयः इति दंडादीना निम्मित्त 
मात्रत्वम” 


--राजवातिक प्रृष्ठ ४० 


€ (ः 
अथ-मिट्टी म्वय घट-रूप पर्याय घारण करने की सामथ्ये 
रखती है। उस घट-पर्याय की प्राप्ति मे दड, चाऊ, कुम्हार का प्रयत्न 
आदि निमित्त कारण है । वे स्वय घट-रूप परिणाम मिट्टी के 
समान धारण नहीं करते हैं। घट-परिणाम ता मिट्टी में दी होता 
है, वे दंडादिक तो केवल निमित मात्र है। अर्थात्‌ घट के बनने 
में मिट्टी उपादान कारण होने से वह स्वयं घट-रूप पर्याय धारण 
कर लेती है, पर॑तु वाह्य साधन कुम्हार, दंड आदि घट के बनने 
में बादर से ही (भिन्न रहकर ही) सहायक बन जाते है। वे घट- 
रूप स्वय नहीं बनते है। 


कितना पुष्ट एवं स्पष्ट प्रमाण निमित्त की सहायता मे राज- 
वार्तिककारने दिया है। 


श्रब एक प्रमाण 'समयसार”? का दिया जाता हैः-- 


चेद[दुपयडियट्टो उप्पजदि विशस्सदि 
पयडीपि चेदयट्ठ' उप्पजदि विणरसदि। 
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एवं बंधो दुश्दयि अण्णोण पच्चमाण हे 
अय्यडो पयदढी एय संसारोतेशजायदे । 
--समयसार प्रष्ठ १६२, गाथा ३४८०।२४१ 


श्रथ-आत्मा अपने स्वभाव से च्युत होकर कर्म के निमित्त 
से अपनी विभाष-परिणत्ति से उत्पन्न और विनष्ट हे।ता है श्र्थात्‌ 
विभाव-भाव नये-नये घारण करता है! कमे भी चेतन-कार्ये रागादि 
परिणामों के लिये ज्ञानावरणादि कमे-पर्यायों को घारण करता 
है। इस प्रकार जीव और क्मे इन दोनों का बध और सबंध 
जीव और कम दोनो के कारण से हं।ता है, इसीका नाम संसार 
है। इन दो गाथाओं से जीव और कर्म दानो एक दूसरे के 
परिणमन मे निमित्तभूत कर्त्ता ठहरते है और दें।नो ही निमित्त 
एक दूसरे की पर्याय बदलने मे निमित्त-रूप सहायक बनते 
इन गाथाओ मे प्रत्यय-पद दिया गया दहै। बस इससे अधिक 
प्रमाण देना व्यथ दै। अब कानजी स्वामी बताबवे कि समयसार- 
कार भगवत्कंदकंद स्वामी 'समयसार” में ही निमित्त कारण को 
कत्तो ओर सहायक बता रहे है । एसी अवस्था में आपका नया 
विज्ञान कि “निमित्त कुछ नहीं कर सकता है! किस शाख्राधार से 
प्रमाणभूत माना जाय ” 'समयसार' मे जहां पुद्रल को जीव का 
ओर जीव को पुद्टल का कर्त्ता नहीं बताया है और उसी समयसार' 
मे अन्यत्र कर्ता बताया है बहां दे।नो का समन्वय करना आवश्यक 
है। परस्पर-विरोधी कथन नहीं है । जीव के गुण-रूप पुद्रल ओर 
पुद्लल के गुण-रूप जीव कभी नहीं हे। सकता है, परतु एक वस्तु के 
परिणमन मे दूसरा भिन्न पदार्थ बिना तद्गुण परिशमन-रूप हुए 
बाहरी सहायता करता दै। यदी निमित्त-मैभिक्तिक भाव दोनो 
का समन्वय है। 
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निमित्त कुछ नहीं कर सकता, इस धुन में कानजी स्वामी तो 
थहां तक भूल गये हैं कि केवल पूदल द्रव्य की पर्यायों में भी वे 
पुह्डल को कर्चा नहीं मानते है । परंतु पुद्ललों मे तो परस्पर एक 
निमित्त उपादान बन जाता है। अप्रि जल, जल पृथ्वी, प्रथ्वी 
घायु आदि बन जाती है। कारण पुद्लो में “बवोधिकौ पारिणा- 
मिकौच” इस तत्वार्थसृत्र के अनुसार परमाणु भी दूसरे स्कंध के 
कारण अपने स्वरूप छोड़कर पर-रूप परिणत हो जाता है । इतना 
स्पष्टीकरण करने पर भी यदि कानजी स्वामी अपने मन्तव्य पर 
ही दृढ रहते है तो रहें | मेने तो वस्तु-स्वरूप शा््र-प्रमाणों से 
बता दिया है। 


प्रत्यक्ष-विरुद्ध दृष्टान्त 


निमित्त उपादान के संबध में अनेक दृष्टान्त श्री कानजी 
स्वामी ने दिये है जा आत्मधर्म' और ' बस्तुविज्ञानसार” 
उनकी रची हुई पुस्तक मे छप है। उन्हे पढकर कोई भी 
सममद्वार हसे बिना नहीं रह सकता, और उन दृष्टान्तो 
का बुद्धिशुल्य एव अविचारित्तरम्य सममेगा । 


कानजी स्वामी कहते है कि-- 


पति पत्नी ब्रह्मचये से रह रहे है, इसलिये दोनो का संयोग 
नहीं होने से पुत्र नहीं हुआ-यह मानना सिथ्या है । पुत्र 
जब होना होगा तब होगा, उसमे पति-पत्नी का संयोग 
निमित्त कुछ नहीं करता है । पुत्र का होना पति-पत्नी के 
संय,ग निमित्त नहीं मिलने से रुक गया, यह समझना 
मिथ्या है । 


( १०७ ) 


अब इस दृष्टान्त का उत्तर देना व्यर्थ है जबकि यह 
काय-कारणरूप अटल नियम है कि पुत्र का जन्म माता-पिता 
के संयोग से ही होता है । फिर उस कार्य-कारण भाव को 
ही नहीं मानना, यह एक बहुत लंबी सूक निमित्त को व्यथे 
सिद्ध करने के लिये है । न रहेगा बांस न बजेगी बांसुरी। 
पुत्रोत्पक्ति में उनही मान्यता से माता-पिता द्वारा गर्भाधान 
फारण ही नहीं है, विना गर्भावान के पुत्र स्वय॑ उत्पन्न हो 
जाता है, ऐसा मानने से फिर कोई पुत्रेत्पत्ति मे माता-पिता 
को निमित्त कारण तो नहीं मान सकेगा । वह तो, निमित्त 
कुछ नहीं कर सकता है, यह बात सिद्ध करना हद, भले ही 
कार्य-कारण भाव के अटल एवं अनिवाये नियम को भूठा 
बता दिया जाय । पुत्र गर्भ में नहीं आता ऊफितु प्रच्छुन्न रूप मे 
आकाश से टपक पड़ता है, यदि ऐसा भी कानजी भाई कहते 
तो माता का गर्भधारण निमित्त भी हट जाता । 

दूसरा दृष्टान्त भी सालद आना सच सममकर दिया 
गया दहै-“ मोटर में पेट्रोल खतम हो गया, इसलिये मोटर 
रुक गई । रह सममभना भी मिथ्या हे |” निमित्त को 
अफिचितकर (व्यर्थ) सिद्ध करने के लिये कैसी अंखों मे 
धूल मोंकी गई है जबकि मोटर बिना पेट्रोल के रच मात्र भी 
नहीं चल सकती दै ओर पेट्रोल डालते ही चलने लगती दे। 
पेट्रोल मोटर चलने के लिये उतना ही आवश्यक कारण है 
जितना कि रेलवे इजन चलने के लिये कोयला और पानी। 
परंतु कानजी स्वामी के ज्ञान में इजन चलने के लिये कीयला- 
पानी निमित्त भी कू'ठा ही जंच रहा दे । इंजन अपनी 
योग्यता से स्वयं चलता है, वह कायला-पानी के निमित्त से 
नहीं चलता दे । इसी प्रकार पेट्रोल भी मेटटर चलने में 
निमित्त नहीं हे । 
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ओर सुनिये-- 

सूये का उदय हुआ इसलिये धूप निकल गई या अं 
चला गया, यह मानना भी मिथ्या है, स्वामीजी 
हैं कि धूप सूर्य के उदय होने के निमित्त से नहीं निकः 
किंतु अपनी योग्यता से स्वय निकली है । 

ओर भी जादूगरी की बात सुनिये-- 

किसीने अपने हाथ से पकड़कर लकड़ी को ऊंचा 
दिया तो बहां उस व्यक्ति के द्ाथ को लकड़ी के उठा 
निमित्त माननेवाला भी मिथ्याटष्टि है। कारण लकड़ी हा 
द्वारा उठाने से नहीं उठी हे, फितु स्व्य अपनी योग्यता से 
है। दाथ तो चमड़ा है, जड है, पर वस्तु है, बह लकड़ी के 
उठा सकेगा ? 

कानजी स्वामी ऐसी दुनियां मे रहते है जद्दा प्रत्यक्ष 
की भी काई कीमत नहीं है। भले ही सभी देखनेवाल यह 
कि लकडी व्यक्ति ने अपने हाथ से हमारे सामने उठाई है 
स्वामीजी उस प्रत्यक्ष बात का भी इसलिये नहीं मान सक्र 
कि वे यदि मान लें तोहाथ का निमित्त लकड़ी के 
मे सद्दारा या सहायक सिद्ध हुआ जाता है। 

जब बे प्रत्यक्ष की बात भी नहीं मानते हैं तब आग 
परोक्ष है। उसकी कीमत तो बढ़ा नाममात्र को भी नहीं + 
कहते है कि मुक्त जीव अलाकाकाश से नहीं जाता है क 
चहां पर धमे-द्रव्य नहीं है, ऐ नो मान्यता भी ठीक नहीं है । 
जोब के गमन मे धमे-द्रव्य को निमित्त कह्य जाता है, पर: 
निमित्त नहीं है। कानजी स्वामी धर्मास्तिकाया भावात्‌” इस र 
सूत्र को कोई महत्त्व नहीं देते हैं ओर न उस सूत्र को 
मानते हैं। यह है उनकी पक्की सुक जहां आगम भी अआर्किः 
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(व्यर्थ) ठहरा दिया जाता है। क्योंकि आगम निमित्त को बाह्म 
कार्यकारी बताता है तब आगम की बात मानने से अपनी 
अलौकिक सूम मारी जाती हे। 


इसी प्रकार स्वामीजी अनेक रृष्टांत देते हैं | आत्मा में 
कर्मों के उदय से विकार नहीं होता है, कितु ग्वर्य आत्मा अपनी 
योग्यता से विकारी बन जाता है। इस दृष्टांत में इस शंका का 
क्या समाधान होगा कि जब आत्मा का कर्मोदय कुछ नहीं कर 
सकता है, स्वयं आत्मा विकारी बन जाता दे तो अनादि काल से 
आत्मा शुद्ध ही भानना चाहिये। फिर जब स्वयं बिकारी बन 
जाता है तो सिद्ध भगवान विकारी क्‍यों नहीं बन जाते है। 
क्योंकि विकारी होने की योग्यता बाहर से आती नहीं है, बह 
तो स्वय आत्मा मे है । इसका क्‍या समाधान है सो स्वामीजी 
बतायें । 


इसी प्रकार गुरु या शात्र के द्वारा श्रद्धा और ज्ञान हुआ-नऐसा 
मानना भी उनकी समझ से ठीक नहीं दे। श्रद्धा ओर ज्ञान आत्म। 
में स्वय की योग्यता से होते है। उसमे गुरु और शा्नरों को निमित्त 
मानना असत्य है। फिर तो गुरु के उपदेश से सम्यग्द्शन होने की 
शास्रो की बात भू ठी ही ठहृरती है, और पाठशाला, विद्यालय, 
महाविद्यालय, स्कूल, कालेज, ग़ुरुकुलों मे शिक्षा प्राप्त करने के 
साधन सब व्यथे ही ठदरते है। प्र।फेसर, प्रिंसिपल, आचाये 
प्रधानाध्यापक आदि पढ़ानेवाले सन्र व्यथे है। उनके निमित्त रे 
छात्रों को कुछ भी विद्यालाभम हो ही नहीं सकता दे । ज्ञान-आि 
की जब योग्यता होगी तब स्वयं घर बेठे ही एक बालक विन 
किसीके पास पढ़े स्वयं पंडित, आचाये, श्रोफ़ेसर आदि बन 
जायगा ! यह तो बड़ा सुंदर आविष्कार है, स्कूल, कालेज, महा 
विद्यालय, यूनिवर्सिटी आदि में लगनेबाले करोड़ो रुपये व्यश् 
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ही बरबाद हो रहे है, उन्हे हटा देना चाहिये | रुपयों का नि 
भी उनकी दृष्टि में कूठा है । 


परंतु कानजी स्वामी के शिष्यगण यह कहते हैं कि उन 
“समयसार” का अभ्यास फरके स्थानकवासी मत छोड़कर दिग' 
जैनमत धारण कर लिया है और अब उन सदूगुरु ने अ 
श्वेताम्बर स्थानकवासी जैनों का दिगम्बर जैन बना दिया हे 
क्या यह उनका कहना सच माना जाय या मूंठ ! यदि सच म 
जाय तो फिर शास्त्रों के निमित्त से ज्ञान मानना पडेगा * 
गुरु के निमित्त से श्रद्धा माननी पड़ेगी, ओर निमित्त का 
कार्य-सहायक सिद्ध होता है । यदि उनका कहना अरसत्य म 
जाय ता 'समयसार' का प्रतिदिन स्वाध्याय करना व्यथ है 5 
कानजी स्वामी को सदूगुरु मानना भी व्यथ है। कानजी स्व 
ने काई दिगम्बर जैन नहीं बनाया है और न “समयसार! 
किसीको ज्ञान हुआ हे। वादरे निमित्त ! तेरे निमित्त से किर 
कल्पनाएं उठाई जा रही है ओर उनके सामने आगम 5 
प्रत्यज्ञ भी कल्पनात्मक बनाये जा रहे है | इतना बड़ा उलट- 
करने पर भी निमित्त की अनिमित्तता ( व्यथेता ) सिद्ध ' 
हो पाई । अस्तु । 


निमित्त को कार्य-साधक नहीं मानने से भयकर हा 


मुझे इस निमित्त-उपादान विषय पर इतना लिखने की ८ 
आवश्यकता प्रतीत हुईं, उसका कारण यह है कि एक तो निरि 
को अकिंचित्कर (व्यर्थ) मानने से गत्यक्ष का लोप होता 
विचारशील विद्वान-वस्तु-रवरूप से विपरीत बात सुनक 
जैन-दशेन की हसी करेगे और कोई भो उसे महत्त्व नहीं दे 
यह एक भयकर द्वानि है। आज यह सबकी आंखों के सार 
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है कि जगत का समस्त लोक-व्यवह्ांर निमिक्त कारणों से 

चल रहा है। करोड़ो अरबों रुपये के व्यापार, लेन-देन २ 
रोकड़बही, खाताबहीं, दिसाव रजिष्टर आदि के द्वारा चल 7 
है। शोकड़खाता की लिखाबट देखकर ओर जांचकर सरकार 
डिगरी दे देती है। रोकड़खाता की मान्यता से ही रुपया चुक 
जाता द्ै। इसी श्रकार एक चिट्ठी में किसी इष्ट के बिय 
की बात पढ़कर सभी परिवारवाले दुःख एवं शोकमग्न बन ऊ 
हैं और एक चिट्टी मे बीस लाख के मुनाफे की बात अथ 
पुत्नोत्पत्ति की बात पढ़कर सभी परिवार अपरिमित आन 
मग्न हो जाता है। तब ये सब रोकड़खाता, चिट्टी-पत्री अ 
निमित्त ही तो आत्माओं मे हषे-विधाद की लहर पैदा कर 

है। तो क्या ये सब निमित्त व्यर्थ एवं कुछ नहीं करनेव 
माने जा सकते हैं ? डाकू आये, सब माल ले गये और किसी 
जान से मार भी गये तो कया यह मानना चाहिये कि डे 
हमारा कुछ नहीं कर गये ? ऐसी बहक सरीखी बातो के प्र् 
से वस्तु-स्वरूप का सबंथा विपरीत भाव लोगों में जैनधर्म 
अश्रद्धा ऐैदा कर देगा। 


दूसरा भयकर परिणाम निमित्त को कायेकारी नहीं मा 
से यह होगा कि ऐसे काल्पनिक साहित्य के अनुयायी भोले ले 
बचनों से प्रभावित होकर सभी प्रकार के निमित्तों को कुछ « 
कर सकने वाले समझकर अथवा शरीर से होनेबली क्रिया 
जड़ की क्रिया समककर अघमे एवं पापो मे तो प्रवृत्त हो जा 
आर देव-पुजा, गुरु-भक्ति, शास्र-स्वाध्याय, त्रताचरण, उपच' 
तपश्चरण आदि धमर्म-साधन को छोड़ बैठेगे। तब श्रावक-' 
ओर मुनि-धर्म की कैसी क्‍या परिस्थिति हो जायगी । इसे ब 
दूरदृष्टि एवं गंभीर बुद्धि से सोचना चाहिये। 
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१०२० मंदिरों की रचना तो यों ही रह जायगी; आगे 
साहित्य ही लोगों के समयप्रवाही शिधिलाचारी मस्त 
में स्थान पालेगा और ये नथे दिगमवर जैन बननेब 
एवं शिष्यगण किस वस्तु-स्वरूप में उल्के रहेंगे । अपना ! 
दूसरों का अद्दित ही करेंगे। ये सब बाते विचारणीय हैं। 


इसलिये ऐसे श्रमपूण विपरीत प्रचार को रोककर 
दिशम्बर जैनधर्म का वास्तविक स्वरूप दिगम्बर जैनशा' 
में बताया गया है ओर जो आज तक अक्षुण्ण चला आ 
है, उसीफा प्रचार और पालन होना चाहिये। उसीसे अप 
ओर दूसरों का कल्याण हो सकता दे । 


व्यवहार करते-करते निरचय प्रगट होता है, यह 
मिथ्यावाद है 

व्यवहार की असत्यता का स्वामीजी का छठा मन्तक 

/ विपरीत हृष्ट के प्रन्य अनेक नाम हैं, ज॑से कि भिथ्यह 


व्यवहा रहष्टि, पर्यायहष्टि, विकारदृष्टि, ग्रभूवाथसिद्धि । ये 
एकार्थवाची शब्द हैं|” आ० घ० पृष्ठ २५, अझरक है, व 


४ व्यवहार कहता है कि में पर्यायाश्रित हु इसलिये मेरे बे 
का शाब्दार्थ करना ठीक नहीं, असत्य है /? 


झा० ध० पृष्ठ २४, ब्रक २, वे 
/ उ्यवह्वार करते-करते निश्चय प्रगट होता है, यह मिथ्याबाद है 


४ झात्मा के शुद्ध भाव से भौर शुभ भाव से घर्मं होता है, 
मिथ्यावाद है । ?? आ० घ० पृष्ठ ७८, अक ६, व 


( ११३ ) 
व्यवहार को सर्वथा असत्य मानना ही मिथ्या है 





स्वामीजी के निरवयाभास का सप्रमाण खडन 


( निश्चय व्यवहार दृष्टि पर विचार ) 

श्री कानजी स्वामी एकान्त रूप से निश्चय को मानते हैं, वे 
व्यवहार को सवंथा असत्य मानते हैं; जैसा कि उनके 'आत्मधमः 
ओर “बस्तुविज्ञानसार” पुस्तक के पढ़ने से स्पष्ट होता दे। वे 
कहते हैं कि “व्यवहार करते-करते निश्चय ग्रगट होता है, यह 
मिथ्यावाद है।” परंतु यद्द वात उनकी शाल्लों से सबेथा विपरीत है। 
शास्त्री मे व्यवहार-धर्म को निश्चय अथवा मोज्ञप्राप्ति मे पूर्ण 
साधक मान! गया है। देव-पूजा, गुरु-अ्रद्धा, शास्त्र-स्वाध्याय, 
तपश्चरण, अरुब्ञत, मठात्रत ये सब बाह्य क्रियाए निश्चय के लिये 
साधक है-ऐस। खुलासा इस ट्रेक्ट में देव-शास्त्र गुरु-पूजा प्रकरण 
में स्पष्ट रूप से सप्रमाण लिखा गया है, उसे पाठक पढ़कर समाधान 
समम लेबें । यदि व्यवदह्दार से निश्चय प्रगट नहीं हो तो शावकों 
ओर मुनियों की सब क्रियाए व्यर्थ ही ठहरेंगी, और 
विना क्रियाओं के पालन किये कोई भी पुरुष उपशस या 
क्षयक श्रेणी नहीं चढ़ सकता हे और कभी भी मोक्ष प्राप्त नहीं 
कर सकता है | 

यदि व्यवहार मिथ्या दो तो फिर निश्चय की सिद्धि भी नहीं 
हो सकती है। दोनो नय परस्पर सापेज्ष ओर प्रमाणभूत है। 


निश्चय व्यवहार का स्पष्टीकरण 


यहां निश्चय व्यवद्दार का खुलासा कर देना आवश्यक है। 
श्री कानजी स्वामी और उनके शिष्यगण सममत ले | 


( ११४ ) 


निश्चयनय का अथ यही दै कि वस्तु का जो वास्तबिक निज 
का रूप है (असली रूप है) उसे कहना या जानना । जैसे आत्मा 
का निश्चय स्वरूप शरीर और कर्मों से सबथा रहित, अनत गुणों 
की प्रकटता युक्त जो सिद्ध रवरूप है, वही निश्चयनय से आत्मा 
का स्वरूप कहा जाता है। ऐसा स्वरूप प्रत्येक भव्य जीव का दं।ता 
है। एकेन्द्रिय से लेकर प॑चेद्रिय तक सभी संसारी जीवो का यथाथे 
स्वरूप क्या है, इस प्रश्न के उत्तर में निश्चय दृष्टि से यही 
कहा जायगा कि जो सिद्धो का स्वरूप है वह्दी समस्त संसारी 
आत्माओ का स्वरूप है।इसका साराश यही है कि निश्चय 
दृष्टि मे वस्तु की परपदाथ के संबध से रहित केवल 
स्वय की जो शुद्ध पर्याय है वही प्रहण की जाती है। 

परन्तु इस निश्चय दृष्टि का स्वरूप-विवेचन करने 
वाले अधकबरे ज्ञानवाले लोग यह भूल जाते है कि जो 
निश्चय विवेचन दे वह शुद्ध स्वरूप का है किन्तु वत्तमान 
संसारी अवस्था तो वैसी नहीं है। ससारी जीब तो कर्म 
ओर शरीर से जकड़े हुए हैं ओर उन्हींके कारण आत्मा 
के गुणों को भी प्रगट करने में असमर्थ बने हुए है। 
अब यहां पर यह विचार करना है कि यह जो कहा जाता 
है कि आत्मा शरीर सहित है और कर्मो' से युक्त है। 
यह व्यवहार-दृष्टि कई असत्य हो सो नहीं है । वह भी 
वास्तविक है । यथार्थ है । यदि यह व्यवहार-दृष्टि असत्य 
एवं वास्तविक नहीं मानी जाय तो क्या आत्मा के कर्म और 
शरीर जो बधे हुए हैं वे सब अश्रमात्मक है ? यदि इन्हे 
अमात्मक माना जाय तो फिर संसारी आत्मा को केचल- 
ज्ञानी, अनत सुखी, अनत बीयेयुक्त, अनतद्ृष्टा मानना 
पढेगा और ऐसा मानना प्रत्यक्ष बाधित है। केबलज्ञानी तो 
चराचर त्रिलाक को प्रत्यक्ष जानते हैं, संसारी जीव तो प्रत्यक्ष 


( १५१४ ) 


कुछ भी नहीं जानता । चह सुखी भी नहीं है, अन॑त शक्ति 
शाली भी नहीं दे । ये सब अवस्था सबों को इन्द्रियगोचर 
है । इसलिये व्यवहार-दृष्टि मिथ्या नहीं है । असत्य भी नहीं 
है । किन्तु व्यवहार का स्पष्ट स्वरूप यह है कि एक द्रन्य की 
मिश्रित--परपदार्थ सम्बन्धित पर्याय है, वही व्यवहार है। 
जीव की शरीर और कमंविशिष्ट पर्याय को संसारी जीव का 
स्वरूप मानना यही व्यवहार है। इसलिये व्यवहारनय पर- 
पदार्थ से मिश्रित स्वरूप की ग्रहण करता है। यह भी निरिचत 
प्रमाणभूत है । 


व्यवद्दार को जो मिथ्या असत्य नार्मों से कहा जाता है 
उसका आशय यही है कि यह शरीर और कमविशिष्ट जीव की 
पर्याय शुद्ध जीव की नहीं है और सेव रहनेवाली नहीं है । 
इसलिये वह जीव का स्वस्वरूप नहीं है, बस इसी दृष्टि से व्यव- 
हार को मिथ्या कह दिया जाता है, किंतु शास्त्रों के रहस्य को नहीं 
समभनेवाले व्यवहार को सबंथा मिथ्या मानते है। बे संसारी 
जीव की कम ओर शरीरविशिष्ट पर्याय को मंठा समम रहे 
है। वे यह समभते है कि आत्मा को परद्र॒व्य से कभी कोई सबध 
| है सकता है। शरीर और कम आत्मा के साथ नहीं बे हैं, 
न्मा भिन्न है, शरीर और कम भिन्न है। बस यही समझ 
खाधकचरी ओर मिथ्या है। शरीर और आत्मा निश्चय दृष्टि से 
जदे है, दोनो का लक्षण भिन्न है, परन्तु उनका वत्तेमान स्वरूप 
मिश्रित रूप में नीरक्षीरवत्‌ मिला हुआ है। इतना दी नहीं है किंतु 
इतना घनिष्ठ दोनो का एकीभाव बन गया है कि आत्मा के 
गुणों का घात ( आच्छादन ) कर्मों के द्वारा हो रह्म है। कमे भी 
विकारी जीव के द्वारा अपना रूप बदल चुके है। इसी बात को 
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आचार्यों ने कहा है-- 
बंधः परगुणाकारा क्रियास्यात्पारणामिकी 
तस्यां सत्पामशुद्धात्व॑ तदयोः स्वगुणच्युति 
पंचाध्यायी (उत्तर भाग) पृष्ठ ४६ श्लोक १३० 
इसका आशय यही है कि पुह्ल और जीव दोर्ना का परशुण- 
कार परिणाम होने से दोनो मे अ्रशुद्धता आती है और दोनों 
अपने स्वरूप से च्युत हो जाते दै। यद्दी बात सर्वाथसिद्धि में 


कही गई है 
बंघं॑ पडिण्यत्तं लक्खणतो हवइ तस्सणाणत्तं 
तम्हा अमुत्तिभावो णेयता होइ जीवस्स 
--सर्वारथसिद्धि पृष्ठ ६४ 


अर्थात आत्मा और कम दोनों वधकर एकीभाव जैसे घनिष्ट 
हो गये है, इसलिये जीव को कथचित्‌ मूचे भी कद्दा जाता है 
परन्तु श्रात्मा चेतन है, पुद्टल कम जड है, इस लक्षण, दृष्टि से 
वे दोनो मिन्न-भिन्न है, इस भिन्न दृष्टिसे आत्मा कथंचित्‌ अमूत्ते 
है। इसलिये निश्वयनय को सममने के लिये वस्तु का यथाथ 
रूप और मिश्रित पर्याय का ध्यान रखना होगा। केवल निश्चय 
या केवल व्यवहार-दृष्टि को ही बरतु-स्वरूप सममभनेवाले 
वास्तव मे मिथ्यादृष्टि वाले होते है। 
यही बात आचाये अमृतचद्र सूरि ने कही है-- 
व्यवह्ारनिश्चयों य प्रबुध्यतत्वेन भवतिमध्यस्थ 
प्राप्नोति देशनामाः स एवं फलमविकल शिष्यः पुरुषाथसि 
अर्थात्‌ जो व्यवह्दा ओर निश्चय दोनों को भले प्रकार 
सममकर मध्यस्थ बन जाता दै, वही शिष्य उपदेश का पूर्ण फल 
प्राप्त कर लेता है 
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निश्वयमिह भूताथे व्यवहार बणेयन्तय भूतार्थ 
भूतारथबोध विम॒खः प्रायः सर्वोपि संसारः पुरुषाथसि 


इसका आशय यह है कि लौकिक जन निश्चयनय को 
यथार्थ और व्यवह्रनय को अयथाथ कहते हैं, परन्तु वास्तविक 
बोध से संसार प्रायः विमुख हो रहा है। दोनों नयों की 
सापेक्षता से ही चस्तु-स्वरूप की सिद्धि द्वोती है। 


इसके विपरीत जो एक नय को ही पकड़ कर वस्तु-स्वरूप 
सममता है वह ऐकांती है ओर वह उपदेश देने या ग्रहण करने 
का पात्र नहीं ठहरता दे । 


आचाये अमृतचंद्र सरि ने इसी आशय को और भी स्पष्ट 
किया है--/उभय णय विभणियं जाणइ रवर॑तु समयपडिवद्धो 
श॒दु णयपक्‍ख गिरहदि किचिविणयपक्ख परिहीणो-पव्चाध्यायी 
प्रष्ठ १६१, गाथा १ 


इसका आशय यही हे कि सम्यग्टष्टि पुरुष व्यवहार-निश्चय 
दोनो नयो को जानता है किन्तु किसी एक नय-पक्ष को ग्रहण 
नहीं करता है । वह नयो के पक्षपात से रहित होता है। 


आगे पचाध्यायी मे यह विचार किया गया है कि व्यवहार- 
नय को अयथाथर्थ क्‍यों कहा गया है.ज़ी उसका समाधान अन्थ- 
फार ने यह किया दै कि यद्यपि व्यवद्दारनय ने न तो द्रव्य का 
आआभाव बताया है ओर न गुर या पर्याय का लोप किया है जो द्रव्य 
का स्वरूप है। जिसे निश्चयनय बताता है वही व्यवहार ने 
बताया है, कोई विपरीत या अन्यथा प्रतिपादन नहीं किया है। 
केवल उसने “गुणपयेयवरद्द्रव्यम” इस तत्वा्थस्‌त्र के अनुसार 
द्रव्य को गुण-पर्यायवाला बताया है, कोई असत्य बात कुछ 
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नहीं बताई है। परन्तु द्रव्य गुण पर्याय ये भेद-व्यवद्दार कहता 
है और वस्त-तादात्म्य रूप अखड एव अनिवेचनीय है । गुण पर्याय 
द्रव्य ये जदे-जुदे नहीं है निर्विकल्प है। व्यवह्यार शब्दों द्वारा 
मिन्न-मिन्न बताने की विवक्ता करता है। बस यही उसकी अयथाथता 
का बीज है परन्त इसके आगे निश्वय्रनत्र कझ। भा अयथाय बता 
दिया है, क्योकि वह भी ते अनिवचनीय रूप विकल्प का कहता 
है । इसलिये अत्यन्त सुद्द शब्द के अगम्य जे कुछ भी बस्त- 
स्वरूप है. बह निश्वय्रनय से भी श्रगम्य बाघ है। इस विचार- 
विभे से निश्चय व्यवहार दा।नो दी अयथार्थ ठररते है; अतः 
अपेक्षा ओर विवक्षा एव गोण आर मुख्य इन विकल्पो को ध्यान 
में लेने से दोनो द्वी नय प्रमाणभूत है । इसी बात को पंचाध्या- 
योकार ने खुलासा जिया हैः - 


नैव॑ यतोवलादिद विप्रतिपत्ती च संशया पत्तोवस्तुविचारे 
यदि वा प्रमाण म्‌ मयावलम्बितद्ज्ञानम । 
“--पचाध्यायी प्रष्ठ (८८, श्लाक ६१८ 


अथे-किसी वस्तु-स्वरूप मे विवाद दं।ने पर अथवा सशय 
होने पर अथवा नित्रिकल्पक होने पर भी उस वस्तु का क्या 


स्वरूप है, चतन हे, अचेतन हैं, गुण-पर्यायात्मक है या और ही 
प्रकार हे, ऐसा वस्तु-विचार खड़ा हो जाने पर व्यवहारनय का सटारा 
लेना ही पडता है। उसकी सहायता लिये बिना वस्तु-सिद्धि नहीं 
हो सकती है । इसीलिये निश्वय और व्यवद्धार दोनो का अवलबन 
(आश्रय, रखनेवाला ज्ञान ही प्रमाण है । 


कितना स्पष्ट एव युक्तियुक्त निरूपण है। परंतु कानजी स्वामी 
व्यवहार-दृष्टि का विपरीत दृष्टि एबं मिथ्यारष्टि सर्वथा बता 
रहे है । यह समभ ही वास्तव से विपरीत एवं मिथ्या है । 


( ११६ ) 
'समयसार' में व्यवहारनय की उपादेयता 





विना व्यवहारनय के भयकर हानि 


भगवत्‌कदकंद स्वामी ने 'समयसार' में व्यवदह्दारनय की 
उपादेयता और परम आवश्यकता बताई है । विना व्यवह्ारनय के 
जीबो की हिसा में प्रश्ुत्ति हो जायगी ओर मुक्ति की प्राप्ति की 
आवश्यकता किसी को नहीं रहेगी । 


ववहारस्स दरीसण मुवएसो वरिणदरों जिणवरेद्दि 
जीवा ऐदे सव्बे अज्मवसाणा दओमभावाः 
-समयसार प्रष्ठ २६, गाथा ४१ 


इस गाथा का स्पष्ट अर्थ तासयबृत्ति टीका मे उसके रचयिता 
आचायवर्य जिनसेनाचार्य ने इस प्रकार किया हैः-- 


“यद्यप्ययव्यवहारनयः वहिद्नव्यावलम्बनत्वेना भूताथे 
स्तथापि रागादि वहिट्रेग्यावलम्बनरद्दित विशुद्ध ज्ञान दर्शन 
स्वभाव स्यावलंबनसहितस्थ परमाथस्य  प्रतिपादकत्वात्‌ 
दइशेयितु मुचितोभवति । यदा पुनव्येवहारयो न भवति 
सथा शुद्ध निश्चयनयेन प्रसस्थावरजीवा न भवन्ती- 
तिमत्वातिः शंकोपमदेन कुबन्ति जनाः ततश्च पुण्यरूपधर्मा- 
भावः इत्येक॑ दूषणम्‌ | तथैच शुद्ध नयेन रागद्वेष मोहरहिताः 
पूवमेबमुक्तो.. जीवस्तिष्ठतीतियत्वा मोक्षाथ मनुष्ठानं 
कापि न करोति ततश्च मोक्षाभाव--इति हट्वितीयब्न्य दूषणम्‌ | 
तस्माहयवहारनय व्याख्यान॑ उचित भवतीति अमिप्रायः”? 

--तालयेबृत्ति 
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इसका अथ यह है कि व्यवहारनय वहिद्वव्य का अवलंबन 
करता है इसलिये इस नय को अभूतार्थ कहा जाता है । तथापि जो 
बाह्य द्रव्य के अवज्नंबन से रहित विशुद्ध ज्ञान दशन स्वभाव का 
अवलबन सहित जो परमार्थ आत्मस्वरूप दै उसका प्रतिपादक 
भी व्यचहार ही तो है, इसलिये उसका उपदेश देना आवश्यक हैं। 
अर्थात्‌ बिना व्यवद्दारनय के विशुद्द जीव शुद्ध ज्ञान दशन 
सद्दित है, बह रागादि भावों से रहित है, यह कोन बता सकता है? 
बिना व्यवहारनय के कोई नहीं बता सकता । अ्रतः व्यवद्वारनय 
की उपादेयता है। 

दूसरी बात व्यवह्रनय के मानने मे श्र उसकी आवश्य- 
कता में यह है कि-- 


यदि व्यवह्ारनय नहीं होना तो शुद्ध निश्चयनय से सभी 
जीव शुद्ध मानने पड़ते। फिर त्रस स्थावर सपारो जोब नई माने 
जाते ता उनकी हिंसा सभी ले।ग बिना फिसी शक्रा एवं पाप-भय 
के करते ता पुण्यरूप धर्म का ( जाव-दया से द्वानवाला पुएय- 
रूप धमे का ) अभाव ही हा जाता | यह बहुत बडा दूषण हृ।ता । 


इसी प्रकार व्यवद्दारनय को नहीं मानने से दूसरा बड़ा 
भारी दूषण यद्द द।ता कि शुद्ध निश्वय नय से सभी जांच राग- 
द्वष माह रहित पहले से दी (सदेब से) मुक्त या सिद्ध समझे जाते; 
फिर भाज्षप्राप्ति के लिये वस्त्रादि का त्याग करना, पचमहात्रत 
घारण करना, केशलोच करना, पीछी-कमंडलु रखना, पंच- 
समितियों का पालन करना आदि अनुष्ठान (प्रमादरदित शुद्ग 
क्रियाओं का पालन) कं।ई नहीं करता तब मोक्ष का ही अभाव दो 
जाता। इसलिये व्यवद्ारनय का व्याध्यान जिनेद्र भगवान ने 
किया है । 


( ६२१ ) 
कानजी स्वामी का विपरीत कथन 


ऊपर व्यवद्दारय की सिद्धि और उसकी मान्यता को कितने 
महत्त्व एवं युक्तिपूर्ण देतुबाद से आचाये ने बताया है। इससे 
उन लोगो की आंखें खुल जानी चाहिये जो फेबल निश्चय पर 
डटे हुए हैं और व्यवद्ार को सवेधा असत्य मानकर आत्मा की 
बत्तेमान संसारी पर्याय का और ब्रताचरण, तपश्चरण आदि मं।क्त 
मार्ग का सबेथा लोप ही कर रहे हैं। 


सर्वक्षदेव ने बताया है कि एक निगोदिया जीव के शरीर में 
अनंतानत निर्गं।दराशि भरी हुईं दे जा सिद्धराशि से और 
समस्त उत्सर्पिणी अवसर्पिणी कालो के समयों से भी अन॑त 
गुशित है। यथा-- 


एक शिगोदसरीरे जीवा दव्वधसाणदो सिद्धा 


सिद्धेंद्दि अखंतगुणा सब्बेण वितीदकालेण | 
--गोम्मटसार 


एकेद्रियादि पचेद्रिज तक ससारी जीवो के भेद कोई 
अवस्तु या भ्रमरूप असत्य नहो हे, वास्तविक है, 
यथार्थ हेँं। निश्चयनय भी मिथ्या है । 


निश्चप्नय केवल आत्मा के शुद्व-छूप सिद्ध स्वहूप को ही विषय 
करता हैं, वह रागढ्ष सहित जीव की अशुद्ध आत्मा को 
विषय नहों करता है । यदि व्यवह्रनय का सव्वेथा मिथ्या 
या असत्य मान लिया जाय तो ये जीचों के ससार-अबस्था के 
भेद ओर रागादगि वभाविक भाव भी सिथ्या और केवल अस- 
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रूप ठहरते हैं, परंतु वे सब भेद सर्वक्ष ने बताये हैं और यथार्थ 
है। निश्चयनय उन्हे मानता द्वी नहीं है तो अशुद्ध जीवों का 
वत्तेमान सवेझ प्रत्यक्षणत बस्तु-स्वरूप (विभाव-पर्याय) का 
अभाव ही मानना पडेगा। तब पूरा वस्तु-स्वरूप छोड़ देने से 
निश्चयनंय भी मिथ्या ही ठदरेगा। इसलिये निश्वयनय व्यवहार 
की अपेक्षा रखकर ही अपने शुद्ध वस्तु रवरूप का निरूपण 
करता है। दोनों नयी की सापेक्षता ही विभाव-स्वभावरूप जीव 
की समस्त पर्यायों का ग्रहण करतो है। इसीका नाम प्रमाण 
है। यही आचार्यों ने कहा हैः - 


अनेकान्तोप्यने कान्तः प्रमाणनयसाधनः 
निरपेक्ञानया. मिथ्या सापेक्षाः वस्तुतेडथक्रत्‌ 
>-न्यायदीपिका 


अर्थात्‌ प्रमाणनयों से सिद्ध होनेवाला अनेकांत भी अनेकांत' 
है | यदि प्रमाण के एक देश को निश्चयात्मक केवल स्वमाव पर्याय 
की या केवल व्यवहारात्मऊ विभाव-पर्याय को ग्रहण करनेवाले 
निश्चय ओर व्यवहार नयो का परस्पर सापेक्ष नहीं माना जाय, 
एवं केचल निश्चयनय को या केवल व्यवद्ारनय को ही एकांत 
रूप से पकडकर प्रतिपादन किया जाय ते वह कथन मिथ्या एवं 
वस्तु-स्वरूप से विरुद्ध ठहरेगा, क्योंकि वस्तु के एक देश को ही 
एक नय जानता है । इसलिये निरपेक्ष नय मिथ्या हैं. और 
परस्परसापेक्ष नय--निश्चय, व्यवद्वार की अपेज्ञा रखऋए वस्तु का 
ग्रहण करेंगा तो सप्रम्त वस्तु स्तरूय को (विभाव-स्वभात) ग्रहण 
हो जायगा इसीका नाम प्रमाण है। विभाव-स्वरूप आत्मा 
ससारी दै, निश्चय स्वरूप आत्मा मुक्त है। संसारी और मुक्त दोनों 
अवस्थाएं आत्मा की अशुद्ध-शुद्ध पर्याये हैं । वे यथाथे है। यही 
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बात 'समयसार' सें भगवान कंदकद स्वासी ने और उस समय॑- 
सार की संस्कृत टीका बनानेवाले आचाये जिनसेन और 
आचाये अमृतचंद्र सूरि:ने बताई है। 


कानजी स्वामी यदि प्राकृत सस्कृत के आशय को सममते होते 
तो वे 'समयसार” में कद्दी गई दे।नो नयों पर दृष्टि रखकर ही 
अपना प्रवचन करते, पर॑तु उन्होने केवल उपादान पर दृष्टि रक्खी 
है ओर उसीको अपने भावों का कर्ता माना है। पर॑तु निमित्त 
कारण को अपनी क्रिया द्वारा विना दूसरे द्रव्य में स्वय का गुण 
परिणमन किये केवल बाह्य रूप से भी काये-सिद्धि में साधक 
कर्त्ता नहीं माना दहै। वस यही उनका ऐकांत एवं द्गिम्बर जैन- 
शास्त्रों के विपरीत प्रवचन है । 


कानजी स्वामी का 'समयसार' सुनिये 


ऊपर भगवान्‌ कदकद स्वामी का 'समयसार” तो आप पढ़ 
चुके है जिसमे व्यवद्दाररय की आवश्यकता और उपयोगिता 
बताई गई है । परंतु अब कानजी स्वामी का समयसार” पढ़ 
ली जिये.-- 


वे कहते हैं कि व्यवहारनय तो सबंथा मिथ्या है। वह 
असत्य है। जीब कर्मों के उदय से संसार मे भ्रमण नहीं करता 
है। कर्म जड़ है, वे जोब का कुड्र भो नहीं कर सऊते है। आत्मा 
पर केवलज्ञानावरण कर्म का कोई आवरण नहीं है वह त्रिकाल 
सवेक्ञ है। इसी प्रकार वे यह भी कहते हैं कि शरीर जड़ है 
आत्मा उससे सेव प्रथक्‌ (भिन्न) है। ऐसी अवध्था मे किसी 
जीव की रक्षा कोई जीव नहीं कर सकता दहै। कोई किसीरफो 
मार नहीं सकता है, आत्मा से जड़ शरीर को प्रथक्‌ कर देने में 
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दिसा मानना ही मिथ्यात्व है। मैं जीव को बचार्ज, उस पर दया- 
भाव रक्ख्‌, यही विकल्प मिथ्यात्व और हिंसा दे । 


यह है स्वामी कानजी का “समयसार” जो स्वेथा “समयसार” 
के कथन से विपरीत है। उनका उपर्यक्त सबमन्तव्य हिंसा-अर्दिसा 
के प्रकरण मे खुलासा किया जाचुका है, उसे पाठक बहां पढ़ें। 
“समयसार” केबल आत्मा के शुद्ध रूप की दृष्ठिसे आत्माको केवल 
ज्ञानी और शरीर से प्रथक बताता दे परंतु “समयसार” वत्तेमान 
जीव की अशुद्ध अवस्था में केवलश्ञान नहीं मानता है । ओर 
न शरीर को जड घताकर जीचो की दिसा को मिथ्या और 
असत्य बताता है। इसी बात को कुंदकुद स्वामी ने ऊपर की 
'सम्रयप्तार' को ग।बा में कग है आर दूसरे उन्होंके रचे हुए 
रमणसार, मूलाचार आदि ग्रन्थों मे कहा है । 


अब पाठक अच्छी तरह समझ चुके होगे कि कानजी 
स्वामी का समस्त प्रवचन द्गिम्बर जैन आगम के सबंधा 
विरुद्ध एवं अग्राह्म है । 


यह बात से बार-बार कह चुका हूँ कि एक द्रव्य के 
गुण दूसरे द्रव्य में नहीं जा सकते हैं, बह असंभव है। एक 
द्रव्य अपनी क्रियात्मक पर्याय भी स्वयं करता है| उसे पर- 
द्रव्य नहीं करता है, इप्तीलिये अपने गुण ओर पर्याय के 
परिणमन का कर्त्ता स्त्रय बह द्रउय है परंतु विता दूमरे द्रव्य से 
गुण प्रदान ओर उनझे क्रिया परिणमन को ऊिये निमित्त कारण 
केवल बाह्य से अपने क्रियात्मर और अक्रियात्मक परिणप्रन से दूसरे 
द्रव्य के गुणों के विकास से, उसझीी क्रिया में और उसके गुणों, 
आच्छादन आदि उप्रादान कार्यों मे सहायक साधन अवश्य होता 
है। बिना निमित्त की सहायता के उपादान में होनेबाला कोई 
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भी परिणमन या कोई भी काये कभी नहीं हो सकता है| विना 
निमित्त के उपादान में कार्ये-सिद्धि असंभव है। धमे, अधसे, काल 
आकाश ये चार द्रव्य जीव पुद्लल के परिशमन मे उदासीन रूप 
से निमित्त भात्र सहायक हैं। बिना उनके जीव पुद्ल का गमन 
करना, ठहरना आदि सब असंभव है। और कोई प्रेरक कारण हैं 
जैसे घट बनने मे मिट्टी की क्रिया मिट्टी मे ही होती है ओर 
मिट्टी के गुण ही घट मे आते हैं, उन्हे (मिट्टी की क्रिया और मिट्टी 
के गुणों को) कुम्हार नहीं करता है, परंतु कुम्द्यार अपने दाथो की 
क्रिया से मिट्टी की घट बनने रूप क्रिया में सदायता अवश्य 
देता है । बिना कुम्दार के हार्थों की क्रिया हुए मिट्टी घट 
बनने रूप अपनी क्रिया को स्वय कभी नहीं कर सकती है, 
वह असंभव है। इसलिये बाह्य सहायक होने से घट का 
कर्त्ती कुम्हार भी कहा जाता है जो यथाथे और सत्य है । 
परंतु कानजी स्वामी इस वस्तु-तक्त्व को समझ नहीं पाये हैं । 
वे यदि एक-दो न्याय के गन्थो को पढ़ लेबे तो उनकी समझ 
मे यह उपादान-निमित्त का वास्तविक रूप सब समम में 
आजायगा । बिना समझे उनके एकान्त विपरीत प्रवचन से 
व्यवहार, धर्म देव, शास्त्र, गुरु का निमित्त व्यर्थ एवं मिथ्या 
ठहरता है और जीवो की हिसा करने मे भी कोई दोष नहीं 
आता है। मोक्ष-प्राप्ति के लिये ब्रताचरण, तपश्चरण आदि 
निःसार एवं व्यर्थ ठहराये जाते हैं क्योंकि उन बाह्य क्रियाओं 
से आत्मा का लाभ नहीं दे ऐसा कानजी स्वामी का मन्तव्य 
है । इन सब बातों को में भिन्न-भिन्न प्रकरणों मे इसी ट्रक्ट में लिख 
चुका हू, कानजी स्वामी का मन्तज्य भी उद्ध त कर चुका हूं, 
पाठकगण पूरा ट कट ध्यान से पढ़ लेवें । 

निश्चय व्यवहार नयो के विषय मे आत्मख्याति प्रवचन- 
सार, मूलाचार, भगवती आराधना, सर्वा्थसिद्धि आदि अध्यात्म- 
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ग्रन्थों मे और अ्ष्टसहस्नी, राजवार्तिक, छोकवार्तिक आदि 
दशन-अन्यों मे बहुत विस्तार से कथन किया गया है। 


व्यवहार की सत्यता और निमित्त की सहायता का 
ज्वलत प्रमाण 


जो लोक और सर्वज्ञ प्रत्यक्ष स्वरूप निश्चयात्मक है 


श्री कानजी स्वामी व्यवद्दार को तो सबंधा असत्य (कूठा) 
बताते है, और निमित्त उपादान के कार्य मे कुछ भी नहीं 
कर सकता है ऐसा कहते हे । इन दोनों के विषय में लोक- 
प्रत्यक्ष सर्वेज्ष-प्रत्यक्ष प्रमाण नीचे दिया जाता हैः-- 


ज॑बूढीप मे दो सूर्य दो घन्द्र हैं। सु सुढ्शेन मेरु 
( सुमेरु पवंव ) का ११२१ योजन छोड़कर उसके चारो ओर 
प्रदत्तिणा देता रहता है । जब वह पश्चिम दिशा में धूमता 
हुआ चला जाता दै तब उसका अस्त माना जाता है, तब रात्रि 
हा जाती है, जब उदयाचल पर घूमकर आता है तब दिन दो 
जाता है। गोम्मटसार की-- 


तिरिणसय सदट्ठि विरहिद लक्खं दस मूल ताडिदे मूलं॑ 
णवगुणिदे सट्ठि हिंदे चकक्‍्खु प्फासस्स अ्रद्धाण 


इस गाथा के अनुसार जब सूये निषधाचल पर नवमुहूत्त 
पर आता है तब भरत चक्रवर्ती-आदि चक्रवर्ती-अपने विशाल 
एवं निर्दोष नेत्रों से अयध्या से स्यस्थ जिनेन्द्र बिम्ब का 
दर्शन करते हैं। उसी प्रमाण से चकु द्वारा देखने का क्षेत्र कुछ 
अधिक ४७,२६३ योजन-प्रमाण शाखत्रों मे बताया गया है । 
इसके लिये जम्बूद्वीप प्रज्ञाप्ति, तिलोय पण्णति, गे।म्मटसार 
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आदि ग्रन्थ प्रमाण हैं (कानजी स्वामी तो नेत्रो से देखना ही 
नहीं मानते है )। 


यह भी समम्त लेना चाहिये कि सये का विमान स्वयं ठंडा 
है, बह उध्ण (गरम) नहीं है, किंतु उसकी किरणे जब पदार्थों से 
सम्बन्ध करती हैं तब उन किरणों के निमित्त कारण से ही 
पदार्थ गरम हो जाते हैं। तभी पशु, पक्ती, मनुष्य आदि सभी 
सताप का अनुभव करने लगते हैं | सूये स्वयं ठडा है, इसका 
प्रमाय--“मूलुण्ण पहा अग्गी आदाओ ईं।दिउण्णस हियपहा”? 
इस गोम्मटसार को गाथा से स्पष्ट है। 


महाशास्त्र तत्वाथसूत्र के ये सृत्र-- 
“मेरुप्रदक्षिणा नित्यगतयों नुलोके” 
“तृत्कतः कालविभाग+? 
“बहिरबस्थिताश? 


प्रमाण है। इनका अथ यही है कि से, चन्द्रमा आदि 
ज्ये।तिष-चक निरंतरस देव मेरु की प्रदक्षिणा देता रहता है । सये 
के भ्रमण के कारण ही दिन और रात का व्यवहार होता है। 
ढाई हीप के बाहर सये आदि का भ्रमण नहीं होने से दिन- 
रात का भेद भी नहीं हे। यह सब करणानयोग शास्त्रों का 
विषय है। करणानुयाग वस्तु-स्वरूप को यथार्थ बताता है। बैसे 
चारो ही अनुय।ग अपने-अपने विषय मे वस्तु-स्वरूप-परिचायक 
एव श्रमाणभूत हैं । 


अब इस उपयुक्त प्रकरण के संबंध मे कानजी स्वामी से 
यह प्रश्न है कि यदि आपके मन्तव्य के अनुसार व्यवहार 
सब मिथ्या है तो सूर्य के रूचार से द्नि-रात का भेद्‌ 
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जो सर्व-प्रत्यक्ष है वह मिथ्या है कया ? अथवा “तत्कृतः 
कालविशञग"” इत्यादि सूत्र अप्रमाण हैं क्‍या ? यह बात 
मनुष्य, पशु, पक्षी आदि सभी पत्यक्त अनुभव करते हैं क्रि 
सूर्य के उदय होते ही प्रकाश होता है और उसके भअ्रस्त 
होने पर अंधकार फैल जाता है तथा सूये के चारत्तेत्र 
ओऔर केतु ह$ चारतक्तेत्र मे अंतर आने से सूय-प्रहण पड़ 
जाता दे । अर्थात्‌ शुक्लमणिवाला सूय-बिमान नील-मरि 
वाले केतु विमान के नीचे आजाने से आच्छादित हो 
जाता है । उसीका नाम प्रहण है | आप इस व्यवहार 
को और इस निरमित्त कारण को मिथ्या बता रहे हैं।इसी 
प्रकार यह बात भी मनुष्य पशु, पक्षी, प्रत्यज्ष अनुभव करते 
है कि सूथ के तीत्र संताप से मध्य दिन में तीत्र सताप 
होता है | जैसा संताप ज्येष्ठ मास में होता है बैसा पौष- 
माघ मास मे नहीं होता है। इसका कारण सूर्य का तीत्र 
किरण-समूह ही है। यह शास्त्रसिद्ध और सबे जगत्‌ के 
प्रत्यक्ष अनुभव की बात है । केवली भगवान्‌ भी इन सब 
निमित्त कारणजन्य कार्यों का प्रत्यक्ष करते है और प्रति- 
पादन करते हैं। इसलिये यह सब निश्चयात्मक वस्तु-स्वरूप 
है। यदि दिन-रात के व्यवहार का और सूये के भ्रमण 
निमित्त ओर क्रिरणजन्य संताप निमित्त को मिथ्या समझ 
लिया जाय तो गं।म्मटसार, तत्वा्थसत्र, तिलोयपण्णत्ति जंबु- 
द्वीप पण्णत्ति राजवातिक, श्लेकवार्निक आदि सभी आगम 
शास्त्र मिथ्या ठइरते हैं। भरत चक्रवर्ती आदि द्वारा सूर्यस्थ 
जिनबिम्बदर्शन और उसके निमित्त से नेन्रेद्रिय का विषय-स्षेन्र 
भी मिथ्या ठदरता है। जबकि कानजी स्वामी निमित्त को अर्कि- 
चित्कर और व्यवहार को मिथ्या कहते है फिर तो जगतप्रसिद्ध 
प्रत्यज्ञ बातों का लाप मानने से दरिगम्बर जैनसिद्धान्त 
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वेदान्तबाद के समान मिथ्येकान्त ठहरेगा । वेदान्तवाद एक 
परमत्रह्म के अतिरिक्त मनुष्य पशु, पत्ती, मकान, प्रथ्वी, जल, 
अग्नि आदि सभी प्रत्यक्ष पदार्थों का अभाव मानता है। उसी 
प्रकार कानजी स्वामी आगमसिद्ध एवं प्रत्यक्षसिद्ध बादों का लोप 
कर रहे हैं। कानजी रवामी के मन्तव्य को टीक सममनेवाले 
अजैन विद्वन जैनदर्शन फो निःसार ही सममेंगे । इन सब 
बातो पर कानजी स्वामी को स्वमत-पोषण एवं प्रचार-दृष्टि को 
छोडकर जिज्ञासा, तत्वदृष्टि एवं आगम के दृष्टिकोश से ही 
विचार करना चाहिये | वे यह बुद्धि हटादे कि हम जो 
जानते हैं या कहते है वह सब टीक है। उनके मन्तव्यों को 
देखने-जानने से तो विदित होता है कि वे अभी दिगम्बर 
जैनधम में प्रविष्ट ही नहीं हुए हैं. एबं दिगम्बर जैन- 
सिद्धान्त के स्वरूप से सबंथा अनवगत है । अधिक कहां 
तक लिखा जाय । 


श्री कानजी स्वामी के और भी ज्ञास्त्र-विपरीत मन्तव्य 
मतिज्ञान और केवलज्ञान दोनो सदेव प्रत्यक्ष रहते है 
इस पुस्तिका से छह बातो पर विचार किया गया है 
जिन्हे कानजी स्वामी शास्त्र-विपरीत रूप में प्रतिपादन करते 
है। उक्त छह बातों के अतिरिक्त भी वे सभी बातें विरुद्ध 
ही कहते हैं। इस छोटे-से ट्रैक्ट मे कहां तक दिग्दशेन कराया 


जाय । फिर भी एक दो बातें उनकी और भी यहां लिखी 
जाती हैं। 


देखिये, केवलज्ञान के विषय में स्वामौजी कया कहते हैं । 
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पढ़िये 
“कवलज्ञान कभी भी सम्पूरतया आइत्त नहीं होता, क्योकि 


यदि ज्ञान सम्पूणंतया आवृत्त ह जाय ता ज्ञान का अभाव 
हो जाय और ऐसा हे।ने स जीव का जड़त्व का प्रसंग आजाय, 
किंतु ऐसा होना 'अशक्‍्य है श्रर्थात्‌ केबलज्ञान का अमुक 
भाम (अंश) तो जोब की चाहे जिस अवस्था के समय 
भी खुला होता है।” 

“केबलक्ञान पूणे स्वरूप हे और मतिज्ञन अधूरा ज्ञान 
श्रथात्र केवलज्ञान का अश द्ै । जिसका एक अश प्रत्यक्ष 
है वह अशी भी प्रत्यक्ष ही है। एक अश प्रत्यक्ष हा ओर 
अंशी प्रत्यक्ष नहीं हं।, यह नहीं हा। सकता है । इस प्रकार 
मतिज्ञान केवलज्ञान का अश दोने से अशप्रत्यक्ष है, वह 
अशी भी प्रत्यक्ष ही है। इस न्याय के अनुसार मतिज्ञान मे 


केवलज्ञान प्रत्यक्ष ही है। ? 
आए० घ० प्रष्ठ १११, अक ७, वर्ष २ 
विद्वान लोग कानजी स्वामी को ऊपर की पक्तियो का 
ध्यान से पढ लें । क्‍या यह दिगम्बर जैनशास्त्रो की मान्यता 
है? पहले ता स्वामीजी कर्मा का आत्मा पर काई असर नहीं 
मानते है तब केवलज्ञान के एक अश को आवृत्त (ढका 
हुआ ) बताना ही उनके कथन में पूर्वापर बिराध आता है। 
फिर यह योग्यता का प्रश्न हे, छे|ड़िये इस प्रपच को । यहां 
पर इस बात का विचार करना है कि केबलज्ञान को मति- 
झान में स्वामीजी गत्यक्त बता रहे हैं और यह भी कह 
रहे हैं कि अंशप्रत्यज्ष होने से मतिज्ञान भी प्रत्यक्ष है। 
यह स्वामीजी “की 'समयसार” मे से निकाली हुई एक नयी 
खोज है । समस्त शास्त्रों में तो यहां तक कहा गया है कि आद्ये- 
पराक्षम्‌ ”, “ प्रत्यक्षमन्यत्‌ ” इस तत्वायेसूत्र के अनुसार 
आदि के मर्तिज्ञान, श्रुतज्ञान ये दूं ज्ञान परोक्त है और 
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अवधि तथा सनः्पर्यय ये दोनों एकदेश प्रत्यज्ञ है, तथा 
केवलज्ञान पूण प्रत्यक्ष है । 


“ तर्दिद्रियानिंद्रिय निमित्तम्‌ ” इस तत्वार्थसृत्र के अनुसार 
मतिज्ञान इद्रिय मन की सहायता से होता है, इसलिये वह 
पर।क्ष माना गया है । जा विना किसीकी सहायता के स्वयं 
आत्मा से ज्ञान दोता है वह प्रत्यज्ञ माना गया है । यही 
बात राजवार्तिक, स्वाधेसिद्धि, अष्टसदसत्री, श्लेकवार्तिक 
अआादि सभी ग्रन्थों में स्पष्ट लिखी है | इसलिये स्वामीजी का 
मतिज्ञान को प्रत्यक्ष बताना सबेथा शास्त्र-विपरीत है। 


दूसरी वात उनकी यद्द भी शास्त्र-विरुद्ध केवल कोरी युक्ति- 
शून्य कल्पना है कि केवलज्ञान एक अश में खुला रहता है । 
नहीं खुला रहे तो आत्मा जड़ बन जायगा। 


स्वामीजी को उनके शिष्य श्रुतकेवली भी कह देते हैं । 
उनके ज्ञान का यह नमूना है । उन्हें अभी इतना भी बोध 
नहीं है कि केवलज्ञान ता ज्ञानगुण की शुद्ध पर्याय है। केचल- 
ज्ञान गुण नहीं हे। इसलिये उस पर्याय के अभाव मे आत्मा 
जड कैसे बन जायगा ? ज्ञानगुण तो मतिज्ञान श्रुतन्नान पर्याय 
में आत्मा मे सदेव रहता है। उसे तो “ खिच्चुधाट णिरावरणं”? 
गे।म्मटसारकार ने निरावरण ज्ञान बताया है । उबंक आदि 
भेदों से उसके अशो के अविभाग प्रठिच्छेदी का उन्होने 
पूरा बहुत स्पष्ट वर्णन किया है | फिर उन्हे यह भी साचना 
चाहिये कि एक समय में एक ही पर्याय दोती है | एक गुण 
की दो पर्यायें एक साथ कैसे हो सकती हैं ! जब ज्लान गुण है 
तब उसमे उपयोगात्मक मतिज्ञान और फेवलब्लान दोनो 
धर्याये एक साथ कैसे हो सकती है । फिर मतिज्ञान अशुद्ध 
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पर्याय है । केवलज्ञान पूर्ण शुद्ध पर्याय है। जहां पूरा शुद्ध पर्याय 
प्रगट हो. जाता है वहां अशुद्ध पर्याय उसी समय में एक साथ 
कैसे हो सकती है ? यथा-- 
स्यादेतन्नाभावः क्षायोपशमिकानां शझ्ानानां केवलिनि ! 
तन्न कि कारण क्ञायिकत्वात्‌। संक्तीणगसकल ज्ञानावरणे भग- 
बत्यहेति कथ॑ ज्ञायोपशमिकानां संभवः। नहिपरे प्राप्त सवेशद्धो 
पदे प्रदेशाउशुद्धिरस्ति । --राजवातिंक पृष्ठ ६३ 
अथे-केव लक्ञान मे क्षायोपशमिक ज्ञान रहते हैं।इस शंका 
के उत्तर मे आचाये कद्दते हैं कि केवलज्ञानावरण कम के पूरो 
क्षय हो जाने से अहंत के ज्ञायोपशमिक ज्ञानो का सम्भव नहीं 
है। जहां सब शुद्धता दै वहां अशद्धता को स्थान नहीं दो सकता 
है। तीसरी बात यह भी उन्हे समझ लेना चाहिये कि केबल- 
ज्ञानावरण कर्म सबंधाति स्प्धक वाली प्रकृति है। मतिज्ञाना- 
बरण प्रकृति देशघाति प्रकृति है। सवेधाति प्रकृति अपने विरोधी 
गुण का पूर्ण रूप से घात करती है तब केबलज्ञान स्वामीजी 
के कथनानुसांर एक अश में सद्ेव केसे खुला रह सकता हे 
फिर यह भी स्थासीजी की समझ मे नहीं आया कि केवलज्ञान 
क्षायिक ज्ञान हे, मतिज्ञान क्षयोपशय'/ज्ञान दै। जब दोनो एक 
साथ रहेंगे तो अल्पज्ञान और सबज्ञान एक साथ मानना पड़ेगा 
जो सबेथा असम्भव देँ। क्षयोपशय ज्ञान क्रमवर्ती है, केवलज्ञान 
युगपत्‌ जाननेवाला है | केवलज्ञान का विषय “सवद्रव्यपर्या- 
येषु केवलस्य” इस तत्वाथेसूत्र के अनुसार सब द्रव्य और उनकी 
त्रिकालबर्ती समस्त पर्याये है। जो जिसका लक्षण है बह उसमे 
हना चाहिये । यदि मविज्ञान मे केवलज्ञान रहता दे तो वह 
सब श्रत्यक्ष ही होगा श्रौर सतिज्ञान अल्प एव परोक्ष ही होगा। 
दोनों विरोधी पर्याये एक साथ कभी झस्भव नहीं हैं। इन बातों के 
प्रमाण मे राजवार्तिक, श्लोकवार्तिक आदि अन्य भरे पड़े हैं, यहां 
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प्रमाण कहाँ तक दिये जाय॑ ? स्वामीजी केवलज्ञान को अंशी और 
सतिज्ञान को अश बता रहे हैं, परन्तु ऐसा भी नहीं है । विरोधी 
ढो पर्यायें अ'श-श्रशी नहीं हो सकते हैं । कितु आत्मा अशी 
ओर क्षानगुण एवं उसकी पयायें अश हैं, अथवा ज्ञानगुण 
अपनी पर्यायों के लिये अशी है। अतः ज्ञानगुण का मतिश्ञान 
अंश है, केवलज्ान का अंश नहीं है जैसा कि स्वामी जी कद्दते 
है। और दे।नों ज्ञान एक साथ रहते भी नहीं हैं | केवलज्ञान जब 
प्रगट ५ तब पूर्ण रूप से ही प्रगट होगा। अधिक लिखना 
ज्यथ है । 


और नयी सूक का नमूना 
श्री कानजी स्वामी कहते है कि-- 


यदि माना जाय कि ज्ञान इंद्रिय से जानता है तो इसका 
यह अर्थ होगा कि ज्ञान का विशेष स्वभाव काम नहीं करता | 
आर ऐसा होने पर घिना विशेष के सामान्य ज्ञान का ही अभाव 
हो जायगा । इसलिये यह सिद्ध हुआ फि ज्ञान इंद्रिय से नहीं 
जानता । अल्पश्चलान जब अपने द्वारा जानता है तब अनुकूल 
इन्द्रियां मौजूद होती है किन्तु ज्ञान उनकी सहायता से नहीं 
जानता। किन्तु यद्दि यह माना जायगा कि ज्ञान इन्द्रिय से 
जानता है तो वह ज्ञान मिथ्याज्ञान होगा, क्योंकि इस मान्यता 

से निमिच और उपादान एक हो जाता है। 
आए ध० प्रष्ठ ४३, अक ३, वर्ष १ 


स्वामीजी की पंक्तियों को पढकर कोई भी स्वाध्यायशील 
विचारवान पुरुष उनकी उलटी एवं प्रत्यक्षाधित समझ पर 
यही कहेगा कि वे चस्तुधर्मों को जानते हैं या नहीं ? वे 
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श्रभी तक सामान्य विशेष के स्वरूप के. भी नहीं समझ पाये हैं, 
यह बात उनकी पक्तियो से सिद्ध होती है । सामान्य-विश्.ष 
रूप जानना यह ज्ञान का स्वभाव है, परतु इद्रिय ता जानन का 
साधन मात्र है। सामान्य-विशेष धर्म ज्ञान के है नक्रि इद्वियो 
के। अधेरे मे रखी हुई वस्तु नहीं दीखती है तो उसका ज्ञान भी 
नहीं हो पाता है। दीपक या सूर्य का प्रकाश होते ही अंधेरा 
हट जाता है, वस्तु टीखन लगती है, तब ज्ञान अपना ५ चने 
का स्वभाव-रूप कार्य करने लगता है। इसका यह अथ है कि 
जानने का काम ते। ज्ञान ही करता है। वह काय सूय्य या 
दीपक का नहीं है। सूथ दीपक का कार ते। प्रकाश कर देना है, 
जिससे ज्ञान अपना काय कर सके। व८ प्रकाश एक साधन मात्र 
है। इसी प्रकार इद्रिया भी एक साधन मात्र हैं, वे स्वय ज्ञान 
नहीं करती है, क्रिंतु कराखे के समान है, वे ज्ञान के लिये 
साधन मात्र है। चश्मा भी यही करता है फ्रि वद पढाथ को 
दिखाने मे महायरक मात्र है, वह स्वय नहीं ढेखता है। जड़ 
क्या देखेगा ? इस बाह्य सहायता से उप्राद्दान निर्मित्त एक 
केसे हैं। सकते है ? यदि केवल बाहरी सहायता मात्र देने से 
एक हो जाय ते। फिर सशरीर आत्मा मनुप्यतियेड्च, ज॑ पृश्ची 
पर चलते है, उनके चलने में प्रथ्वी के सहारा या आश्रय 
माना जाता है। ते। क्‍या वह अवलबन मात्र निमित्त, उपादान 
आत्मारूप बन जायगा ? ऐसी उलटी सममक रखते हुए भी 
कानजी स्वामी बिना किसी संकाच के इद्रियों द्वारा ज्ञान 
माननेवाले उसास्वामि आदि आचार्यों के ज्ञान के मिथ्या 
ज्ञान बता रहे है। यह ते उलटा चोर कंततवाल को डाटने 
वाल्ली बात है। 

(शास्त्रों में यह स्पष्ट लिखा है कि एकइद्रिय जीव केबल 
स्पशेन इद्रिय से जानता है। दो इंद्रिय, तीन इंद्रिय, चार 
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इँद्रिय, पांच इंद्रियवाले जीव क्रम से स्पर्शन रसना से 
स्पशेन रसना प्राण से, स्पशेन रसना प्राण चछु से और 
स्पशन रसना घ्राण चज्षु श्रोत्र से पदार्थों को जानते हैं। 
तर्िद्वियानिद्रिय निमित्तम” यह तत्वाथेसूत्र है। इन्द्रियों के 
द्रथ्येद्रिय भावेद्रिय ऐसे दो। भेद है। मनरहित को असंज्ञी 
मनसहित को संज्ञा कह्ा जाता है।  श्रुतमनिद्रिमस्य” यह 
सत्र है। तो क्या यह सब शास्त्रों का कथन ओर विधान 
मिथ्याज्ञान है या रंठा है या कल्पना मात्र है? और क्‍या 
' समयमार? इन बातों का निषेध करता है? यह इन्द्रिय-सहा- 
यक ज्ञान संसारी जीवो को ही होता है। इसलिये निश्चय 
आत्मा का स्वरूप या स्वभाव नहों है। परंतु संसारी आत्मा का 
स्वरूप है, इस बात का निश्चयनय लोप नहीं करता है। 


यह प्रत्यक्ष सिद्ध बात भी है कि कहे पुरुष अंधा होजाथ 
तो उसको अक्षुरिद्रियावरण कम का क्षयपशम होने पर भी 
बाह्य चक्षुरिंद्रिय के विना दीखता नहीं है। आंखे होती हुई 
भी यहि उन्हे बंद कर दिया जाय तो भी नहीं दीखता हे, 
जैसे दीवालो से बंद मकान में खडा हुआ पुरुष बाहर की 
वस्तु को नहीं देख सकता हे। इस प्रत्यक्ष बाव को भी 
स्वा|मीजी नहीं मानते हैं। 


स्वामीजी को यह भी सममभ लेना चाहिये कि इन्द्रियो से 
सामान्य ज्ञान होता है विशेष नहीं । इसलिये इन्द्रियजन्य बोध को 
दर्शन कहा जाता है ओर विशेष ज्ञान को अवग्रह, ईहा, अवाय 
घारण्म आदि नामो से कहा जाता दै। जैसा कि “जं सामण्णां 
गहर्ण भावाण णेव कट्ट मायार अविसेसदूण अत्थे दंसजुमिति- 
भण्ण ये समये” इस द्रव्यसंप्रह के प्रमाण से सिद्ध है । 
यही बात प्रमेषफ्मल मातेण्ड! आठढि प्रन्थों मे विस्तृत रूप से 
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कही गई है। स्वामीजी को यह भी सममना चाहिये कि 
अल्पक्नानियों का सामान्य विशेष रूप बोध क्रम से ही होता 
है, एफ साथ नहीं। जैसा कि “दंसण पुन्ब णाणं छद्मत्थाणं 
णू दुस्णि उबयोगा” इस आचाय नेमिचंद्र सिद्धांतचक्रवर्ती 
के कथन से स्पष्ट है । 


क्रमबद्ध पर्याये---श्र रभमी नवोन सूझ 


श्री कानजी स्वामी की यह मी एक नवीन सूम हे कि द्र॒व्यों 
में श्रपनी-अपनी क्रमबद्ध द्वी पर्यायें होती हैं। वे कहते हैं-- 


“वस्तु की क्रबद्ध अवस्था में तो काई अंतर पडेगा ही नहीं 
किंतु वस्तु की पर्याय क्रमबद्ध ही द्वोती दे ऐेसी भ्रद्धा करने में ही 
श्रन॑त पुरुषार्थ आजाता है |” 


“क्रमबद्ध पर्याय की श्रद्धा होने पर अपनी पर्याय के विकास 
के लिये किसी पर के ऊपर लद्दंय नहीं रहेगा आदि ।” 


नशा घथ० प्रष्ठ 4४५६, 
अंक १२, वर्ष ९ 


क्रमबद्ध पर्याय का कथन भी कानजी र्बामी का एक 
नया ही आविष्कार है। उसमे बे उन्हीं सब बातो का समावेश 
करते हैं कि कम कुछ नहीं कर सकता दै, देव, गुरु शास्त्र 
तीथेयातन्रा, मुनिदान, तीथेकर श्रतकेवली आदि का समागम 
एवं उससे होनेवाला लाभ कुछ नहीं कर सकेता है, आत्मा 
स्वतंत्र है, वह परपदाथ की अपेज्ञा और परदष्टि से भिन्न 
स्वतंत्र ही अपनी स्वभाव-विभाव पर्याये क्रम से धारण करता 
है। अपने आप बिना किसी परपद्ार्थ का सद्दारा या निमित्त 
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लिये आत्मा केवल स्वतंत्र ही संसार-भ्रमण एवं मोक्ष प्राप्त 
करता दे। उसके लिये तपश्चरण आदि क्रियात्मक त्र॒ताचरण 
आदि सब व्यथे हैं। श्रधमे-रूप दिंसादि क्रियाओं की निनृत्ति 
ओर धर्म-रूप अ्दिसा आदि धर्म-क्रियाओं की प्रवृत्ति आदि: 
सब ब्यर्थ है। भौर भी शनेक बाते वे इस क्रमचद्ध पर्याय 
के अपने स्वतंत्र मन्‍्तव्य से कहते 


फिर श्रोश्चये तो इस बात का है कि वे एक ओर तो 
क्रमबद्ध पर्यायों को कहते हैं अर्थात जो अवस्थाएं आत्मा मे 
होती हैं वे सभी क्रम से ही होती हैं ऐसा कहते हैं। साथ दी 
दूसरी बात बे यह भी कहते है कि क्रमवद्ध पर्यायों की श्रद्धा 
करने में ही अनत पुरुषार्थ आजाता है । 


क्या यह परस्परविरोधी बात नहीं हे कि क्रमवद्ध पर्याय 
ओर पुरुषाथ । जब सभी पर्यायें क्रम से ही अपने आप स्वय॑ 
होती है तो फिर जो द्वोता दे साई होगा, पुरुषाथ फिर क्‍यों 
माना जाता है ! उसका फज्ञ भी क्या है ! दूसरी बात यह भी 
है जबकि सभी पर्याये स्वयं क्रम से हं।ती है तब कोई भी 
विवेकी पुरुष मोक्ष प्राप्ति के लिये, आत्मा की पवित्रता के लिये 
विशेष सम्यज्ञान-प्राप्ति के लिये अथवा सम्यग्दशेन-प्राप्ति के 
लिये, गुरुसमागम के लिये एबं अधम निबृक्ति और धर्म-साधन 
के लिये प्रयत्न या पुरुषाथे करता दै वह सब व्यर्थ और निःसार 
माना जायगा या आत्म-सिद्धि के लिये जो पुरुषाथे या प्रयत्न 
शास्त्रों मे आचार्यों ने बताये हैं वे सब मंठे और व्यर्थ ही ठहरते 
है। फिर तो सभी जीव बराबर ही समझना चाहिये । श्रावक 
धर्म और मुनिधरमम पालने का प्रयत्न या साधन सब व्यर्थ ही 
ठदरेगा । स्वामीजी का कथन पढ़ने से तो डनकी दृष्टि में 
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इपयेक्त सभी प्रयत्न व्यथ हैं। इसी के लिये वो उन्होंने ऋमबद्ध 
पर्याय की एक नई खोज निकाली है । 


दूसरी बात यह भी है कि शास्त्रकारों ने अन॑तानंत कर्मों 
फी निजरा के लिये तपश्चरण को प्रधान द्ेतु बताया है। “तपसा 
निजेराच” यह सूत्र है । इस सूत्र के अनुसार निजेरा के दो 
भेद हो जाते है -एक सविपाक निजेरा और दूसरी अविपाक 
निजेरा। जा निजेंरा कर्मोदय के स्वरस से अपने विपाक-काल 
मे स्वाभाविक्र रूप में होती है उसे सविपाक निजेरा कहा जाता 
' है । श्र ज निजेरा नियत कम्मस्थिति के समय से पहले ही 
तप के द्वारा कर दी जाती है उसे अविपाक नि्जरा कहा 
जाता है, जेसे कोई मुनि अपनी घोर तपश्चर्या से तीक्र 
परीषहो को सहन कर एक हजार वर्ष की स्थितिवाले कर्मों 
की सत्ता को एफ दिन में या एक मुद्त्ते मे ही आत्मासे 
बाहर (निजेरा) कर देते है। इसीका नाम तो अनंत परुषा्े 
है। स्वामीजी का अनत पुरुषाथ और क्रमचद्ध पर्याय क्‍या 
है सो वे जाने । यदि क्रमबद्ध ही पर्याय मानी जाय तो 
अविपाफ निजरा का लक्षण फिर कंस बनेगा ? शास्त्रों मे 
अविपाक निजेरा का महत्वपूर्ण माना गया है! अस्तु । 

क्रमबद्द पर्याय के विषय में अब अधिक लिखना में न 
चाहता। यदि इस विषय को विस्तार से लिख॑ ते। लेख बढ़ेगा 
ट्रेक्ट दूना बढ़ जायगा तथा विषय भी बहुत सूह््म और कठिन 


बन जायग।। इसलिये इस विषय को इतना स्वल्प दिग्द्शन 
करके द्वी समाप्त करता हूँ । 


( १३६ ) 
शास्त्रों के मूल अभिप्राय भी बदले जारहे हैं 


श्री कानजी स्वामी ने तत्वार्थसृत्र और समयसार शास्त्रों के 
अभिश्राय को भी बदल दिया है । 
तत्वाथेसूत्र का “तन्निसर्गाद्धिगमाद्दा” यह सूत्र है । इस 
सुत्र मे यह बताया गया है कि सम्यग्दरोन स्वय भो दवाता है और 
पर।पदेश से भी होता है। जिस जीव का पहले कभी सम्यर्दशन 
होकर छूट गया हो उसे तो जातिस्मरण, जिनबिम्बदशन आदि 
निमिततो के द्वारा स्वय सम्यरदशन प्रगट होजाता है, 
किंतु अनादि मिथ्यादहृष्टि जीव का (जिसे पहले कमी भी 
सम्यग्दशन उत्पन्न नहीं हुआ है) विना गुरु के उपदेश मिले कभी 
स्वय सम्यर्दशन नहीं होता है । ऐसा एक नियम दे। 


परतु नत्वाथसूत्र की जा टीका से।नगढ़ से लिखी गई है उसमे 
उस ऋधिगमज सम्यग्दशन का अर्थ मात्र प्रगट कर यह बात 
र्द्धिकी गई दे कि पर के निमित्त स कुछ नरीं हा सकता है। 
गुरु पर है, उसके उपदेश से सम्यदशन नहीं हो सकता दे । 
सम्यग्दशन तो स्वय अपने आप अपनी येग्यता से आत्मा से 
प्रगट है जाता है । 
तत्वार्थसूत्र के जिस अमिप्राय को सर्वोर्थसिद्धिकार, 
राजबातिककार ओर झहोझुवातिककार आचार्यों ने नहीं 
बदला। उन्होने सम्यक्त्व के निसगंज और अविगमज दे।नो भेदों 
का सवज्ञऊथित मानते हुए दे।नो को परसावश्यक एवं नियम-रूप 
ही सिद्ध किया है| परंतु कानजी स्वामी ने गुरु उपदेश के निमित्त 
को व्यथ सिद्ध करने के लिये सम्यग्दशंत्त के अधिगमज भेद को 
ही अमान्य एवं व्यर्थ ठहरा दिया है। क्या यह शास्त्रों का 
अप्रिप्राय बदलना नहों है ? और देशनालब्धि ज॑ं। सम्यग्दरोन 
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की प्राप्ति के लिये! क्षायीपशमिक आदि पांच लंब्धियों में 
अनादि मिथ्यादृष्टि के एक परमावश्यक अनिवाय नियमित लब्धि 
है उसको वे व्यर्थ एवं अनावश्यक ठदरा रहे है। 


इसी प्रकार “परस्परोदीरित दुःखाश्व” आदि सूत्रों के 
अशिप्राय को भी वे बदल चुके है। कारण इन सिद्धान्त- 
सूत्रों मे परनिमित्त की सहायता स्पष्ट बताई गई हे ।वे 
परनिमित्त को साधक मानते नहीं है । इसलिये शास्त्रों 
के अथे को ही बदल रहे है | ऐमा करने का उदें क्‍या 
अधिकार है ? भले ही वे स्वतंत्र कुछ भी लिखे परन्तु 
शास्त्रो के आशय कोतान बदले | यह तो एक शभ्रसह्म 
बात है । छठे अध्याय मे जिन-जिन कारणो से ज्ञाना- 
चरणादि कर्मों का आखस्रव बताया गया है उन सब कारणों 
को उक्त टीका मे सवंथा निषेध कर दिया गया है । 
देखिये--“बाह्य निमित्ता के अनुसार आसत्रव या बध नहीं 
होता है किंतु जीव स्वयं जैसा भाव करे उस भाव के 
अनुसार आख्रव बध होता है।” प्र. ५२४ तत्वाथसूत्र टीकां। यही 
बात समस्त अध्यायों मे है । अपने मन्तव्यों के अनुसार तत्वार्थ- 
सूत्र का आशय वदल दिया गया हे । 

इसी प्रकार 'समयसार” की गाथाओ मे जहाँ कर्म और जीव॑ 
का परस्पर हेतुद्देतुमद्भाव, कठू कर्म भाव एव साध्यसाधकभाज॑ 
प्रगट किया गया हैं चहां उन गाथाओं के अथ्थ में कर्मोदय ओर 
जीव के विभाव-भाषों मे परस्पर एक दूसरे कीं साधनता को बदल 
कर केवल अपनी योग्यता से जीव स्वयं राग-ह्व ष,विभाव-भाष को 
प्राप्त कर लेता है, आदि समयसार की गाथाओं के अभिप्राय से 
विरुद्ध श्रभिप्राय सिद्ध करने का प्रयास किया गया है। ये सब 
बाते अत्यन्त अनुचित एवं विद्वानों की दृष्टि मे अमाह्म एवं 
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निंच हैं। आचाये कुदकु'द स्वामी के बताये हुए सिद्धांत में 
अपने स्वतंत्र विचारों की छाप लगा देना यद्द बहुत भारी 
अन्याय है, एवं अक्षम्य है । 





मेरा अतिम वक्‍तव्य 


इस टू कट को आद्योपान्त पढ़ने से सबो को यद बात 
स्पष्ट रूप से विदित हो जायगी कि श्री कानजी स्वासी के 
सभी सन्तव्य स्वतंत्र हैं, शास्त्रों से सबेथा विपरीत है। निश्चय- 
नय भी वस्तु-स्वरूप एवं वत्तेमान जीव की मिश्रित पर्यायों 
को शुद्ध जीव का स्वरूप नहीं मानकर उनकी सत्ता का लोप 
तो नहीं करती है । व्यवहार से तो वे सब वास्तविक एवं 
सत्य हैं। व्यचद्दार का अर्थ भी यही हे कि वे जीव की पर्याये 
शुद्ध अवस्था में नहीं रहती हैं. इसलिये स्थायी एवं केवल 
स्वस्वरूप नहों होने से उन्हे” जीव की शुद्ध अवस्था की दृष्टि 
से अयथाथ कह दिया जाता है। परन्तु श्री कानजी स्वामी तो 
व्यवहार-टृष्टि से भी जीब के विभाव को कर्मोदयजनित 
नहीं मानते है और जीव के राग-द्वेष रूप विभाव-भाव से 
कर्ममध भी नहीं मानते है। शास्त्रकारों ने “मिथ्यादर्शना 
पिरतिप्रमाद कषाययो गा बध हेतवः” इत्यादि विधान एघं सिद्धांत 
जो शास्त्रों में लिखे हैं बे सब क्या कल्पनात्मक एवं मिथ्या ही 
हैं ? इसी प्रकार धमे-अधम मे श्रवृत्ति करनेवाली जीव की 
घुद्धिपूषेक क्रिया को जड़ शरीर की क्रिया बताना, जीबों 
की रक्षा ओर दया के भावों को हिंसा बताना तथा जीव-बघ 
को जड़ शरीर से प्रथक्‌ होना बताकर हिंसा नहीं मानना इत्यादि 
सभी बाते स्वामीजी शाक्षों से विपरीत कहते है और उनका 
प्रचार करते है। ऐसी दशा में दिगम्बर जैनधर्म का घारण 
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करना-कराना क्‍या प्रयाजन सिद्ध करता है, सो उन्हे ओर उनके 


अनुयायियों को से)चना चाहिये। | 
” भगवक्‍न्‍्कुदकुद स्वामी ने एक समयसार मे निश्चय की 


प्रधानता से निश्चय स्वरूप का कथन किया है तो उसी भअ्न्थ में 
उन्होने व्यवहार की प्रधानता से ज्यवहार का स्वरूप बताया हे, 
अथवा एक आचाय ने एक ग्रन्थ मे निश्चय को पुष्ट किया है, दूसरे 
प्रन्थ में उन्हीं आचार्य ने या दूसरे आचार्या ने व्यवहार को 
पुष्ट किया है। तो क्या उन आचार्यों का कथन परस्पर विराधी 
या सिद्धान्त-विरुद्ध माना जायगा, या उनमें एक अ श ही सत्य 
ओर दूसरा असत्य माना जायगा ? तब ता आचाये असत्य के 
पोषक ठहरते है। और उन्हें सत्य के साथ असत्य लिखने की 
क्या आवश्यकंता थी ? इन सब बातो के रहस्य को विद्वान्‌ पुरुष 
अच्छी तरह समभते हे ओर उन दोनो कथनों को बिरं।धी या एक 
को सत्य दूसरे का असत्य नहीं मानते है, किन्तु किसीकों एक 
निरूपण ममें प्रधानता से दूसरे को दूसरे निरूपण में प्रधानता से 
मानते है। एक को ही सबंथा सत्य मानकर दूसरे निरूपण को 
असत्य बताना या मिथ्या ज्ञान बताना या उसे माननंबालो को 
मिथ्यादृष्टि बताना यह ते। बताने वाले का ही अज्ञान सिद्ध हं।ता 
है । यदि उसका अज्ञान नहीं माना जाय तो समस्त आचाये जो 
व्यवह्रनय की विवज्षा से वस्तुतत्व एवं व्यवहार-धम्म का शास्त्रा 
मे कथन कर चुके है वे सब भिथ्याज्ञानवाले एवं मिथ्याहष्टि ठह- 
रते है। ओर आचार्यो' के बचनो पर चलने वाले एव उन्हे मानने- 
बाले मिथ्याज्ञानवाले तथा मिथ्यादृष्टि ठहरते है। परन्तु बास्तव 
में मिथ्यादृष्टि कीन माना जाता है, इस बात का आचाय 
नेमिचद्र सिद्धांतचक्रवर्तो न इस प्रकार बताया है।-- 
सुत्तादीत॑ सम्म दरसिज्तं जदा ण सहहादि 
साचेव हवदू भिच्छाइड्टी जीवों तढों पहुदि_ 
-गाम्मटसार 


( १४३.) ) 


श्र्थात्‌ आन्नार्यों द्वारा रचे हुए प्रमाशभूत सुत्रो, (शास्त्रों ) 
से बहुत अच्छी तरह बताने ओर सममभने पर भी झोर उन 
शोस्त्रो को दिखा देने पर भी जो एन शास्त्रों की बातों को 
नहीं मानता है वदह्दी जीव मिथ्यादष्टि माना जाता है । इसका 
भी मूल कारण यह है कि दिगम्बर जैनधर्म धारण करने- 
वालो की समस्त धार्मिक क्रियांये और समस्त विचार वे ही 
ठीक और यथाथ माने जाते हैं जो आचार्यप्रणीत शास्त्रों 
कें अनुकूल हों । देव, गुरु, शास्त्रों पर निष्ठा और श्रद्धा 
रखनेवाला ही व्यवहार, सम्यग्दष्टि माना जाता है । प्रशम, 
संवेग, अनुकंपा, आस्तिक्य ये चार बातें ही व्यवहार-संम्यर्दर्शन 
की चिन्ह है, और यही व्यवहार सम्यरदर्शन निश्चय सम्यक्त्व 
की प्राप्ति कां मूल कारण है । विना व्यवहार-सम्यकत्व के 
ग्रहण किये निश्चय-सम्यक्त्व कभी किसी जीव को नहीं हो 
सकता है, यह भी निश्चित शास्त्रसम्मत सिद्धांत है। 
विना व्यवहार सम्यक्त्य और क्रियोत्सक ध्यवद्दार-चारित्र 'कां 
पालन किये कोई व्यक्ति आत्मा की अपनी स्व॒तन्त्र यग्यता 
से भेद-क्लान एव निश्चय, सम्यकत्व प्राप्त कर लेगा, यह 
दिगम्बर जैनशास्त्रों के मत से सवेथा असभव बात है । 


श्री कानजी स्वामी से निवेदन 


यदि आप स्वपरदित-साधन के लिये दिगम्बर जैन बने 
है तो आपका यह प्रधान कत्तेव्य दै कि आप चारो अनुयोगो 
के शाज्रो का मनलपूर्वक अध्ययन एवं स्वाध्याय करे । 
समयसार आदि निश्चयदृष्टि के कथन्त का उनसे समन्त्रय 
कर विचार मे लाबें ता आपको सभी शास्त्रों का कथन पूर्वा- 
पर एक दूसरे से अविरुद्ध एबं वस्तु-स्वरूप-विवायक दी 
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प्रतीत होगा । शास्त्रों मे अवधिज्ञानी, मनःपर्ययज्ञानी, श्र.त- 
केवली एवं बीतराग महर्षियों ने कोई बात मिथ्या या असत्य 
नहीं लिखी है जिसे आप व्यवहार से भी अमान्य ओर 
असत्य बता रहे हैं । 


यदि आप अपनी स्वतंत्र विचारधारा को बदलकर शास्त्रों 
के अनुकूल बुद्धि रखकर मनन करेंगे तो जिनवाणी का एक- 
एक अक्षर आपको सत्य प्रतीत होगा । तब जो शास्त्राधार 
से आप प्रचार करेंगे और दिगम्बर जैन बनावेंगे तो उससे 
आपका और उन बननेवालों का सच्चा हित होगा । और 
मुनिगण, अन्य त्यागीगण, समस्त विद्वान्‌ तथा धार्मिक समाज 
सभी आपका हृदय से आदर ओर प्रशसा करेगे । उस समय 
आप मन्मार्ग के पथ-प्रदर्शक माने जायेगे, और तभी में इस 
अपने ट्रेक्ट लिखने के परिश्रम को पूर्ण सफल समरमूंगा । तब 
मुझे भी द्ार्दिक आनंद द्ोगा । ; 


यदि आपने अपनी स्वतंत्र विचारधारा को अथवा अपने 
स्वतंत्र मन्तव्यों को शास्त्रानुकूल नहीं बनाया और जैसा अभी 
आप प्रवचन करते हैं उसी दिशा मे लगे रहे तो आप बुरा 
भले ही माने में स्पष्ट शब्दों मे यह कहता हू कि आप 
दिगम्बर जेनाभास और पक्को एक नया पंथ चलानेबाले 
माने जायेगे । इसलिये आपका यह प्रथम कर्चव्य है क्रि आप 
अपने प्रभावक प्रवचनों ओर प्रचार-कार्य को छोड़कर शास्त्र- 
मर्मज्ञ विशिष्ट श्रौद विद्वानों के साथ जिज्ञासा-बुद्धिपूर्षक 
सरलता एवं शान्ति से तत्व-निणेय करें तथा शास्त्रों के 
रहस्य को भली भांति समम ले | यदि आपकी बाते ही 
शास्त्राधार से ठीक हैं तो उन्हे विद्वानों के समक्ष रखकर उन्हें 
सममाने का प्रयत्न करे | ऐसा आपसे मेरा निवेदन है। 


( १४४ ) 
क्षमा-याचना 


दिगम्बर जैनसिद्धान्त अकछुण्ण बना रहे, उसमे कोई विक्ृति 
नहीं आवे, समाज का अहित नहीं हो, जैनेतर विद्वान 
विपरीत सममभकर दिगम्बर जैनधर्म की अवहेलना नहीं 
करे तथा श्री कानजी स्वामी, जो दिगम्बर जैन हुए हैं और 
एक प्रभावक वक्ता है, उनका एवं उनके द्वारा सबों का हित 
हा, धर्म को प्रभावना हो, इसी सदुद्दश्य एबं अपने सरल 
सदमिप्राय से मेन यह पुस्तिका ( ट्रैक्ट ) लिखी है। श्री कानजी 
स्वामी और उनके अनुयावियों के हृदयो को दुखाने एव उन 
पर किसी प्रकार का आक्षेप करने का सेने सन से भी कोई 


दुर्विचार नहीं रकखा है। प्रायः प्रत्येक पक्ति से स्वामीजी ने 
शास्त्रों के व्यवह्ारकथन को ओर उनके माननेवालों को 


सिथ्याज्ञानी और मिथ्यादष्टि बताया है। उसके उत्तर मे शाख््रो 
का प्रमाण देते हुए मुझे एक-दो स्थान में इतना अवश्य 
लिखने के लिए बाध्य हे।ना पडा है कि उस व्यवहार-कथन को 
प्रमाण साननेवाल आचायगण या उसे अग्रमाण बतानेवाले 
दे।'नो से कोन मिथ्याज्ञानवाले एवं कोन मिथ्यारृष्टि हैं, सो 


पाठक समभेंगे। आचार्यो की पूज्यता, उनके सर्वोपरि महत्व 
ओर सम्यकत्व-साधक श्रद्धा को ध्यान से रखते हुए इतना 


लिखना अनुचित भी में नहीं समभता हूँ। फिर भी मेरे उन 
शब्दों से यदि श्रो कानजी स्वामी ओर उनके अनुयायी महादयों 
के हृदय मे कठ्ुता का अनुभव हुआ हो तो में उनसे हार्दिक 
क्षमा याचना करता हू। मेरा श्री कानजी स्वामी और उनके 
अनुयायियों से कभी काई विराध नहीं है। सभी प्रतिष्ठित हैं। 
केवल धरम-रक्तण की दृष्टि से मेरा यह निरपेक्ष प्रयत्न है। 

सबे मंगलमांगल्य सबे कल्याणकारकम्‌ 

प्रधा न॑ स्ेधर्माणां जैन जयतु शासनमू. 


( १४६ ) 


स्वतन्त्र विचार और अनेकान्त में बहुत 
बडा भेद है 


स्वतन्त्र विचारवाले लोग सदैव होते आये है। तभी तो 
अनेक मत-मतान्तर दीख रहे है । जब से भारत स्व॒तत्र हुआ 
है तब से तो शास्त्रीय एवं व्यावहारिक मर्यादाओ का तोडकर 
स्वतत्र विचारवाले लोग स्वतंत्रता का लाभ अधिक लेना 
चाहते है। इतना ही नहीं फ्रितु वे अपनी साधना की सफल्नता 
एवं प्रतिप्ठा-सपादन के लिये सबो को स्वतन्त्र बनाने का 
विफत्त प्रयास भी कर रहे है । वे जिनवाणी ओर आचार्यों के 
बचनों की कोई परवा नहीं करते है। कुछ तो ऐसे लोग 
श्री कानजी स्वामी के मन्तव्यों के अठुयायी बन गये है। कुछ 
चचुप्रवेशी, पल्चवग्राही ऐसे-ऐसे सज्जन लोग भी उनके अनुयायी 
बन गये है जो निश्चय नय के सापेक्ष कथन को समझ नहीं 
सके है केवल एकान्त रूप मे उसीफको सद्दी मानकर निश्चया- 
भास में उतर गये है एबं व्यवह्दार को हेय समभकर उसका 
बिरोध करते है। तीसरे बे लोग उनके अनुयायी बन गये है 
जो पहले टिगम्बर जैन नहीं थे, अब नवदीक्षित बने है। 
ऐसे जाग अपने पू्वेध्म के विचार एवं सम्कारों से सस्कारित 
हाने के कारण डठिगम्बर जैनधम के सिद्धान्त-रहस्य का समझ 
नहीं सके हैं ओर अपना मार्ग प्रद्शक केवल कानजी स्वामी 
को मानकर उनके अनुयायी बन बैठे है। ये लोग उस नये 
ढंग में ऐसे मुग्ध ओर तन्मग्न बन गये है कि पूर्वाचार्यों के 


(४०५ ) 


द्वारा बताये गये शाश्नविहित सन्‍्मागे की ओर वे दृष्टिपाव 
भी नहीं करते हैं। ऐसे लोग ही कानजी स्वामी के जिन- 
धर्म विपरीत विपेज्ञे मनन्‍्तठ्यो को भले ही असृनकुम समक्कर 
उसका खूब पान करे तथा कानजी स्वामी अत्ती 
श्रावक है यह जानते हुए भी उन्हें ब्रे प्ररम पूज्य, सदूगुरुदेव, 
अध्यात्मयेगी, श्रुतकंबली, केबली आदि किन्हीं शब्दों से 
अपना आराध्य गुरुदेव मानें । यह उनकी इच्छा है। आज- 
कल किसोकी स्व॒तत्रता को कोन रोकता है ? यह स्वतत्रता 
का युग है। 


परतु विवेकशाली वामिक समाज डिगम्बर जैनाचार्यों 
के बचनों में ृढ श्रद्धा रखता है । शास्त्रों के द्वारा बताये हुए 
सन्‍्मागे से हो अपना पूणे कल्याण सममभता है। बह धर्म 
क्मशून्य मिट एवं प्रभावक भाषणा के चक्र में कभो नहीं 
आ सकता है। 


दिगम्वर जैनधर्म अनादि काल से अविच्छिन्न पूर्वापर 
अविरुद्ध रूप में चला आरहा है, उसकी निश्चय दृष्टि शुद्धात्म- 
तत्व अथवा मोक्षतन्व के स्वरूप का बताती है, तथा उसकी 
व्यवहार-टष्टि उस शुद्धात्मतत्व अथवा मोक्षंतत्व की 
प्राप्ति में साधन-रूयर बनकर मोक्ष-मार्ग मे श्रवृत्त करा देतों 
है। वे दे।नो नय द्रव्य-पर्यायरूप है। बे परस्पर विरोधी 
नहीं है, ऊितु साध्य-साधनरूप होने से दोनो ही प्रमाणभूत 
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है | इसीलिये भगवत्कुंदकुंद आचार्य प्रभृति समस्त दिगम्बर 
जैनाचायों ने जहां निश्चय को पूर्ण उपादेय बताया है वहां 
उन्होंने व्यवहार को भी पूर्ण उपादेय बताकर उसका भी विधान 
किया हूँ । यही दिगम्बर जैनदशेन का अनेकान्त बस्तु- 
स्वरूप है । बस इसी सिद्धान्त को सममने सममाने की 
आवश्यकता है । 


२ फरवरी १६४५७ मक्खनलाल शास्त्री 


( १४६ ) 


श्री कानजी स्वामी से ४६ प्रश्न 


श्री कानजी स्वामी नीचे लिखे ४६ प्रश्नों का उत्तर शास्त्रों 
के प्रमाणो से ही देने की ऋपा करे -- 


(१) जब सिद्ध-पर्याय परम शुद्ध केवल निश्चयस्वरूप है 
तब सिद्धात्मा असंख्यात्‌ श्रदेशवाला समस्त लाक मे नहीं 
रहकर केवल पुरुषाकार क्षेत्र मे ही क्यो रह गया ? जब पुरुष- 
पर्याय का निमित्त कुछ नहीं कर सकता है तब सिद्धात्मा पुरुषा- 
कार ही क्यो हुआ ? 


(२) जीव का स्वभाव ऊध्वेगमन है और आकाश अनत 
है, तब सिद्ध जीव लोकाकाश में द्वी क्यो ठहर गया, अलाकाकाश 
में क्‍यों नहीं गया ? 


(३) चोदहवे गणस्थान मे जीव के सम्यर्दशशन, ज्ञान 
चारित्रनं वीये सुख दशेन आदि अनत अनुजीबी, (सत्तात्मक) 
आत्मा के गण निश्चय रूप से प्रगट हो गये है या व्यवहार से ? 
यदि व्यवहार से माना जाय तो वे गण मिथ्या असत्य है क्‍या ? 
फिर सिद्ध-पर्याय मे होनेवाले कौन-से गुण है ? यदि ये ही है 
तो उनसे क्या भेद है ? 


(४) गुणस्थान, जीब के कर्मा के निमित्त से हानेवाले 
भाव है या म्वय जीच के हैं ? जब कम आत्मा का व्यवहार से 
भी कुछ नहीं कर सकते हैं तो गुणस्थान भेद क्यो हुए * और 
शास्त्रकारों ने इन कर्मो का बेन जो किया हे उन कर्मों के उदय 
उपशम आदि की अपेक्षा से गुणस्थान बताये हैं। वह सब कथन 
आचार्यो का मिथ्या एव असत्य ही माना जाय क्‍या ? 


( १४० ) 


(५) जब कर्म, व्यवहार से भी जीव का कुछ बिशाड-बनाव 
नहीं कर सकते है तब कर्मों मे घाति, अधाति, सबंधाति, देशघाति 
एव ज्ञानावरणादि भेद आचार्यो ने किस नय से शास्त्रो मे बताये 
है? वह सब मिथ्या असत्य कथन ही है क्‍या ? 


(६) जब व्यवहार से भी कमे जीव का दुछ नहीं कर 
सकते है तो जीव में स्वभाव-भाव और विभाव-भाव ये ठो भेद 
जीव के स्वय गुण से ही माने जाय ता वह कोन-सा गुण हे ! 
वह गुण सिद्धों मे भी रद्देगा तो वे विभाव-रूप भाव सिद्धो में 
क्यो नहीं होते हैं ? 


(७) जबत्र जीव निश्चयनय से रवय शुद्र है तो काई जीव 
मिथ्यादृष्टि काई जीव सम्यग्ट्रष्टि स्वय क्रिस शुण से बन 
जाता है ? जब कर्म सबब व्यवहार से भो कुछ नहीं कर 
सकता तो जीव में विकार-भाव स्वय जीव की किस योग्यता 
से या गुण से आया ? 


(८) उस याग्यता का क्या लक्षण है, वह ये ग्यता सिद्धो में 
नष्ट हा जाती है या वहां भी बनी रहती है ? बह कीन-सा गुण 
है या पर्याय है ? और किसी भी दिग बर जनाचाये प्रणीत 
शास्त्र मे उस कमसबधरहित याःग्यता का निश्चय या 
व्यवहार से भ्रमाण मिलता दे ता उस शास्त्र का नाम प्रगट 
करिये । 


(६) केकजज्ञान का स्वभाव (लक्षण) सवेग्रत्यक्ष दे या 
एकदेश (अश रूप से) प्रत्यक्ष भी है ? यदि एकर्रेश खुला 
हुआ प्रत्यज्ञ भी उसका लक्षण है तो किस ठिगम्बर शास्त्र के 
, अनुसार है, प्रभाण दीजिये । यदि मतिज्ञान भी केबलश्ञान के 


( १४१ ) 


साथ प्रगट रहता है तो सबप्रत्यज्ञ और एकरेश प्रत्यक्ष 
दोनो विरोधी बाते एक साथ कैसे संभव हैं और किस शास्त्रा- 
घार से है ? 


(१०) यदि इंद्रियो से ज्ञान मानना व्यवहार से भी मिथ्या 
है तो एकेद्रिय, दो इद्रिय, तीन इद्रिय आदि जीवो के भेद और 
भिन्न-भिन्न इद्रियवाले जीवो के ज्ञान में हौनाविक भेद होते हैं, वे 
किस कारण से होते है ? ओर शास्त्रकारों ने वे सब इद्रिय-ज्ञान 
के भेद बताये है सा क्‍या सब मिथ्या और मूठ हैं ? इद्रियो 
से ज्ञान मानना व्यवहार से भी ठीक नहीं है इसका श्रमाण 
क्या ? ओर जब इद्रियों से ज्ञान मानना असत्य है ते आंखों 
का बद करने पर पदार्थ नहों दीखते यह प्रत्यक्ष है, तो क्‍या 
जैनधर्म ग्रत्यक्षत्राधित बात को मानता है ? 


(११) जब कुठेवादि के समान सुदेवादिक का श्रद्धा-प्रजन 
भी धर्म नहीं फितु मिथ्यात्व है, ता मिथ्यात्व का जानबूमफर 
सेवन आप क्यो करते है? और सुदेवादिक की श्रद्धा 
पूज। मिथ्यात्व है ऐसा कथन किस शास्त्र में है ? 


(१२) मांस-सदिरा आदि अभक्ष्य-भमक्षण का त्याग करना 
ओर अहिसा आदि ब्रतो के पालन करने के भाव करना भी 
मिथ्यात्व है, ऐसा कथन किस शास्त्र से हे ? प्रमाण दीजिये । 


(१३) मुनिदान, तीययात्रा, देव-पूजा, ब्रताचरण आदि शुभ 
भाव-परंपरा भी में'क्ष के कारण नहीं हैं किंतु बे अधम हैं 
ओर संसार के ही कारण हैं, ऐसा कथन किस शास्त्र में है ? 


(१४) देव-पूजा, मुनिदान, तीर्थ-यात्रा, तप्शवरण आदि 
बुद्धि तवक किये जानेचाली क्रिय्राए केबल जड़ शरोर की क्रियाएं 


( श्र ) 


हैं, उनसे जीव का कोई सबंध नहीं है अथवा इनसे धर्म 


का कोई संबध नहीं है, ऐसा आपका मन्तव्य किस शास्त्र 
सेद्दे? 


(१५) पुण्य और पाप ये दोनो क्या वस्तु है? उनका जीव से 
कौई सबंध है या नहीं ” या ये द।नो जड़ शरीर की क्रियाए है ? 
शास्त्रांधार से बतावें । 


(१६) जब महात्रत और तपश्चरण आदि आपकी दृष्टि मे 
मिथ्यात्व और जड़ शरीर की क्रिया है तब में क्ष-प्राप्ति मे इनको 
आचाये कंदकंद स्वामी आदि ससस्त आचार्यों ने स्वरचित 
शास्त्रों मे अनिवाय आवश्यक साधन क्यो बताया है ? ये सब 
विधान मूड़े है कया ? आप जो इन्हे जड शरीर की क्रिया और 
समार का कारण बताते है, उसमे कोन शास्त्र प्रमाण है, बताइये | 


/१७) देव-पूजा, मुनिदान, तीथ-यात्रा, तपश्चरण आदि क्रियाएं 
आपके मन्तव्यानुसार “जब जड शरीर की क्रियाए है और वे शुभ 
एवं पुण्यरूप हैं तथापि वे अधमे और समार के कारण है, उन्हे 
धम मानना मिथ्यात्व है?, तव आप रव॒य मंडिरों का निर्माण क्यो 
कराते है और पूजा क्यो करते है ? क्या ससारववक एंव आघम- 
रूप क्रियाओं को काई सममदार विवेकी पुरुष कर सकता है * 


(१८) देव-पूजा, तीथ यात्रा आदि क्रिपाओ को हम अशुभ 
से हटने एबं शुभ प्राप्ति के लिये करते है--यदि आय एसा उत्तर 
देते हैं ता शुभ को भी तो आप ससार का कारण बताने है। फिर 
क्या आप ससार चाहते हैं या उसकी निवृत्ति ? भावलिगी मुनि 
तो ससार नहीं चाहते हैं, वे देव-पूजा आदि क्यों करते है ? 


( १४३ ) 


(१६) सभी आचार्यों ने सभी शास्त्रों में व्यवद्ार सम्यर्दश न- 
पूर्वक की जानेबाली शुभ क्रियाओं को परपरा मोक्ष का कारण 
बताया है। तो कया वे सब शास्त्र (आचार्यों के वचन) मंठे है ? 
तथा आप जो उन शुभ क्रियाओ को संस्र का ही कारण बताते 

» इसका शास्त्र-प्रमाण बताइये । 


(२०) शुभ-अशुभ भाव जीव के घिक्र-माव हैं या ये जड़ 
शरीर के है ? कुदेवादिक के सेवन से अशुभ तथा सुदेचादि 
के सेवन से जा शुभ भाव होते हैं बे सब शरीर की क्रिया 

होते है और जड शरीर की क्रिया से जीव का कं.ई सबंध 
आ्राप मानते नहीं हे, तो क्‍या वे शुभ-अशुभ भाव जड़ शरीर 
के होते है ? होते है तो शास्त्र-प्रमाण दीजिये । यदि बे भाव 
जीव के ही हैं तो शरीर की जड़ क्रिया से जीब के भावों 
का संबध मानना पडेगा। इन प्रश्नों का शास्त्रधार से क्‍या 
सदुत्तर है ? 


(२१) आपके भन्तव्यानुसार जब निमित्त, उपादान के काये 
में कुछ भी बहीं कर सकता हे, केवल उपादान ही रुवय॑ अपनी 
यन्‍यता से काये कर लेता है तब निमित्त का प्रयोग और निमित्त 
की उपस्थिति काये में क्यो आकश्यक मानी गई है? तथा काये 
के समय निमित्त स्वयं आकर उपस्थित हो जाता है तो सम्मेद- 
शिखर , गिरनार, से।नागिरि, गजपथ आधठि तीथे-पवत आपके 
पास स्त्रय सोनगढ क्यो नहीं आगये, आप उनके पास मटर 
रेलवे आदि से क्यो जा रहे है ? 


(२२) सभी शाश्त्रों मे काये की सिद्धि मे उपादान की 
पात्रता और निमिच्त की सामथ्य दे नो को मिलकर अनिबाये 
कारण बताया गया है । ते। क्या वें सभी शास्त्र कूठे ओर 


( १४४ ) 


कल्पनात्मक हैं ) ओर आप निमित्त की सहायता का स्वेथा 
निषेव करते है, सो क्रिस-किस शास्त्र-प्रमाण से करते है, बताइये। 

(२३) सूये, अग्नि, बिजली इनके ताप से पानी गरम नहीं 
होता है, फिंतु स्वयं वह अपनी याग्यता से गरम दो जाता है; 
तो उसकी वह याग्यता अग्नि, बिजली आदि का सयोग मिलने 
पर ही प्रगट हे।तती दे या विना उन निमित्तों के भी कभी 
प्रगट ह।ती दे ? 


(२४) आप क्या अप्नि, जल को प्रथक-प्रथक्‌ द्रव्य मानते है? 
यदि मानते है तो बैसा प्रमाण बताइये । यदि नहीं तो फिर एक 
द्रव्य की अम्नि और जल इन दोनों पर्यायों को भी कार्य-कारण 
रूप मे आप नहीं मानते हैं--यह आपके मन्तव्य से ही विराध 
आता है। अन्यथा पानी के गरम होने में अप्नि को सहायक 
निमित्त आपको मानना ही पडेगा। उत्तर दीजिये। 

(२४) जब आत्मा की म,क्ष-सिद्धि स्वय केवल आत्मा की 
योग्यता से ही हो जाती है, त। बाह्य परिप्रडा को छाडना, नम्मता 
घारणश करना, पीछी-कमं इलु रखना, केशनलोच करन!, महात्रत पंच- 
समिति पालना इन्यादि बाह्य निमित्तो के प्रहण किये बिना भो 
कभों जाोब ने माक्त प्राप्त का है ? का है। ते बताइये। यदि उपयेक्त 
बाह्य निमित्त कुछ भी नहीं कर सकते है ता इनको म।क्ष-प्राप्ति से 
शास्त्रफारो ने अनिवाये साधऊ क्यो बताया है क्या वे सब्र शास्त्र 
मिभ्या कहते है ? या आप जा उनके विरुद्ध कहते हैँ उसका 
प्रमाण बताइये । 


(२६) सभी पोछी-कमंडजु ओर नम्नता धारण करनेवाले 
मुनि अंतरग में भावों की विशुद्धि के बिना मे।क्ष नहीं जा सकते 
हूँ । उपादान की यभ्यता या पात्रता भी आवश्यक है। उपादान 
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निमित्त दोनों मिलकर कार्य-साधक है, ऐसा तो शास्त्र बताते हैं, 


परतु आ्राप बाह्य कारणो को सवंथा कारये-साधक नहीं मानते है। तो 
नम्नता, केशलोंच, महात्रत धारण करने के बिना भी स्वय आत्मा 
अपनी योग्यता से मोक्ष को क्यो नहीं पालता है ? आपके मत से 
सभी आत्माएं मोक्त को चली जानी चघाहिये,--क्या 
सदुत्तर है ? 


(२७) जीव को मारने मे आप हिंसा नहीं मानते हैं। उसे तो 
आप इन शब्दों मे कहते है कि “जड़ शरीर से जीव को प्रथक्‌ 
र देने मे जा हिंसा बताते है वे मिथ्यादृष्टि है । जीव की रक्षा 
करू या जीव पर दया-भाव रक्‍ख वास्तव में यही दहिसा है ।” 
यह व्सा-अहिंसा का स्वरूप किस शास्त्र में है! प्रमाण 
बताइये । 


शास्त्रकारों ने कायिक, वाचनिक, मानसिक हिंसा के जो भेद 
बताये है और दश प्राणो के वध का हिसा बताया है तथा जीव- 
रक्षा एव दथा-भाव का धम बताया है, सो वह सब आंचार्यों का 
करना मिथ्या #ूठ है, सिद्ध कीजिये । 


(२८) आपके कथनानुसार जब जीव को कोई मार नहीं 
सफता है ओर जड शरीर का जाँव से प्रथक्‌ कर देना द्विसा नहीं 
है, ता सुनिगण पीछा क्यो रखते है ? और घरनी को टेख-देख 
कर त्रस जोबों को तथा स्थावर जीवो का बचाते हुए ईर्यासमिति 
से क्यो चलते है? और उन्हे श्रम-स्थावर जीबो की हिसा के त्यागी 
तथा गृहस्थ को केवल संकल्पी हिंसा का त्यागी क्यो शास्त्रों में 
बताया गया है ? यह सब्र शास्त्रा का कथन भंठा एबं कल्पना* 
रूप ही है क्‍या ? सप्रमाण बंताइये। 


( १५६ ) 


(२६) जब जीव को मारना हिंसा नहीं है तो आरंभी, उद्योगी 
बिरोधी, संकल्पी ये बार भेद हिंसा के क्यो बताये गये है और 
संकल्पी हिंसा को महाप्राप क्‍यों शास्त्रकारों ने कह्य है ! यदि 
यह सब दिगम्बर जैनधमे की मानी हुई हिंसा का स्वरूप मठ 
और मिथ्यात्व है, तो आप जो बताते है उसका प्रमाण दीजिये । 


३०) जड़ शरीर से आत्मा को प्रथक्‌ कर देन मे जीव को 
दु.ख या पीड़ा होती है या नहीं ” यदि पीडा होती है तो “ प्राण 
पोडन हिंसा ” इस सर्वाथसिद्धि एव शाजवार्तिक के कथनानुसार 
तो जीव को पीड़ा पहुँचाना हिसा है। आप उसे हिंसा नहीं मानते 
है या उन शास्त्रों का प्रमाण नहीं मानते हैं ? तो अपने मत के 
अनुसार हिसा का लक्षण बताइये और शास्त्रों का प्रमाण 
दीजिये । यदि पीडा पहुँचाने को आप दिसा मानते है तो आपका 
कहना असत्य एवं मिथ्या ठहरता है। कौन-सी बात सत्य है ? 


(३१) जेनधम का अनेकांत स्वरूप हे।ने से निश्वय और 
व्यवहार दे।नो रूप मे उसे प्रमाण आप मानते है या नहीं ? 
अथवा द्रव्य-पर्यायात्मक पदार्थ होने से द्र॒व्य-पर्याय दा।नों को 
वस्तु-स्वरूप आप मानते है या नहीं ? यदि मानते है तो निश्चय 
ओर द्रव्य के समान व्यवहार ओर पर्याय भी आपका सत्य 
यथा मानना पडेगा। फिर आप व्यवहार का सबेया असत्य और 
मिथ्या क्यो बताते है ? 


(३२) जीव के राग-इ ष भाव ओर उसका शरीर के साथ 
सम्बन्ध दोनों व्यवह्वार से कहे जात है।तो क्‍या यह व्यवहार 
भू ठा हे ? शरीर का सम्बन्ध और जीव मे दोने वाले क्रध, मान 
आदि विकारी सत्र आपके मत से यथा नहीं है, केवल कल्पना 
या श्रम-रूप है, यदि केवल अ्रम-रूप है तो क्या जैनघर्म वेदान्त- 


( १५७ ) 


बाद के समान प्रत्यक्ष पदार्थों का लोप करनेंवाला है ? यदि वे 
सब सत्य है, वास्तव मे वस्तुस्थिति-रूप यथार्थ हैं, तो फिर 
व्यवहारनय भी सत्य और यथाथे क्यों नहीं है? फिर आप 
व्यवहार फो सर्वथा असत्य और मिथ्या क्यों बताते हैं ? 


(३३) शरीर-संबध और राग-द्वेष जीव के साथ सददेव नहीं 
रहते हैं, वे निभित्त से ही होते है, स्थायी नहीं है, जीव 
के वे निज शुद्ध स्वरूप भी नहीं है । इसलिये ही उस पर- 

निमित्त से होनेवाली मिश्रित पर्याय को व्यवहार कहां जाता है 
ओऔर जीव को शंद्ध पर्याय-निश्चय दृष्टि-से उस व्यवहार को 
अयथार्थ कहा-जाता है, यह ठीक है या आप उसे सर्वथा असत्य 
श्रमात्मक, मिथ्या बताते हैं सो ठीक है ? शास्त्राधार से 
बतावे । 

(३४) व्यवहार और निश्चय का क्या शास्त्रोक्त लक्षण है ? 
सप्रमाण बताइये । 


(३४) यदि आपके कथनानुसार व्यघहार स्वथा मिथ्या 
ओर असंत्य है, तो निश्वयनय भी क्यों मिथ्या नहीं ठहरेगा, 
क्योंकि दोनों नय सापेक्ष ही एक दूसरे की अपेक्षा से ही वस्तु 
का पूरा स्वरूप बताती हैं । निरपेक्ष नय तो नयाभास है, 
ओर व्यवहार को छोडकर केबल निश्चय नय को मामने से प्रंभाण 
केसे सिद्ध होगा ? वह तो उभयनयात्मक है। इन शास्त्रोक्त 
निर्णोत सिद्धान्तों का आप क्या सदुच्तर देते हैं ? शास्त्राधार से 
बताइये | 


(३६) आप पर के निमित्त से एवं तीथकर के निमित्त से 
श्रात्मा का कोई भी लाभ नहीं मानते है तो तीथंकर भगवान्‌ 
की दिव्यध्वनि से मोक्ष-मार्ग पणे रूप से चालू द्योगया, 
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( थे ५५ जय 
मुनिमाग चालू होगया, तीथकर जीबो के कल्याणकर्त्ता महान 
उपकारी है | इसीलिये अनादिसिद्ध णमोकार मंत्र मे सिद्धों 
से भी पहले उनका नाम ओर उनको नमस्कार आया है। यदद 
सब शास्त्रों का कथन आपकी सममक से मिथ्या है तो आपका 
कहना कोन-से शास्त्र से प्रमाण-भूत माना जाय, बतावे | 


(३७) सपे बिच्छू के काटने से फेलनेवाले विष को मन्त्रो 
से दूर कर दिया जाता है यह प्रत्यक्ष बात मठ दै क्‍या ? 
णमोकार मन्त्र अनादिसिद्ध मंत्र है, इसके जपन से अनेको का 
उद्धार एवं काये-सिद्धि हुई है, हाती है, ऐसा चरणानुयोग 
एब प्रथमानुयोग शाम्त्रो में बताया छैे। तो कया वे सब शास्त्र 
केवल कल्पनात्मक है ? या तो णमोकार मंत्र का प्रभाव माने 
या निषेध मे प्रमाण बतावे । 


(३८) शिल्पी के घर मे पडी हुई प्रतिमा में और मन्त्रों द्वारा 
सस्कारित की गई मबिरां मे प्रतिष्ठित प्रतिमा मे अपूज्यता और 
पृज्यता का भेद आप मानते है या नहीं ? या दोनों प्रकार की 
प्रतिमाये समान मानते है ? यदि भेद है ता आपका मन्‍्तब्य 
( परनिमित्त कुछ नहीं कर सकता ) मिथ्या है। यदि आपका 
मन्तव्य ठीक है ता फिर आप प्रतिष्ठाए क्यों कराते है ? या शास्त्रों 
में प्रतिष्ठा का विधान क्यो है ? सम्रमाण उत्तर द।जिये। 


(३६) आत्मा को माक्ष भेदज्ञा रूप बीतराग सम्यम्दशेन और 
आत्मा की रिथिरता रूप निश्चय चारित्र स ही हाता है या मच्चे 
देव शास्त्र गुरु की श्रद्धारूप व्यवहार सम्यक्त्व और देव-पृजा, 
मुनिदान तीथयातन्ना. ब्रताचरण एबं तपश्चरण आदि व्यवहार- 
चारित्र भी मोक्ष-प्राप्ति मे कारण है ? दोनो मे आप किसको 
प्रमाण मानते है ओर किसे असत्य और मिथ्या बताते है ? 


( १४६ ) 


शास्त्र-प्रमाणो से बतावे। और शास्त्रों मे जो व्यवहर-सम्यकत्व 
ओर व्यवद्दार-चारित्र को मोक्ष-साधक बताया गया है वह कथन 
अप्रमाण किस शास्त्राधार से माना जाय ? 


(४०) यदि मोक्ष-प्राप्ति में व्यवहार-सम्यग्दशन और 
व्यवह्ार-चारित्र कुछ भी कार्यकारी आपके मत से नहीं हैं तो फिर 
मुनि और श्रावक का बाह्य चिह्न या बाह्य लक्षण क्या है जिससे 
मुनि और आ्रावक की पहचान की जाय ? शास्त्र-प्रमाण वताइये ? 


(४१) जब कि “में महात्रत घारण करू” इस विचार को भी 
मिथ्यात्व आप बताते है और एक मुनि का अग्नि मे जीवित भी 
जला दिया जाय, थोड़ा भी क्राघ नहीं करे ता भी वह क्षमावान्‌ 
नहीं है क्योंकि उसके बाह्य चारित्र का विकल्‍प रूप मिथ्यात्व 
मीोजूद है, ऐसा भी आप कहते है तो क्‍या आपकी दृष्टि मे 
वर्तमान आचाये और मुनियों में काई भावलिंगी भी है था 

भी द्रव्यलिंगी है ? शास्त्र-प्रमाण से उत्तर दीजिये । 

(४०) इन्द्रियों से आत्मा नहीं देखता है, इस आपके मन्तब्य 
के अनुसार यदि इन्द्रियो सं देखने मे सहायता नहीं मिलती हे ता 
भरतचक्रवर्ती आदि चक्रवर्ती अयध्या से निषघाचल पर्वत पर 
सर्यस्थ जिनेद्र प्रतिमा के दशेन करते है और ४४२६३ याजन 

द्विय द्वारा देखने का विषय-क्षेत्र करणाठुयोग शास्त्रों में 
बताया गया है व सब शास्त्र असत्य एवं अप्रमाणिक माने जाय 
क्या ? आपका क्‍या उत्तर है? आप जो कहते है उसका 
विधायक कोन-सा शासत्र है ? सा बताइये । 


(४३) गणित ज्योतिष एक निर्णीत एवं पूण प्रमाणिक 
सिद्धांत है। उसके अनुसार चन्द्र-सूये के चारक्षेत्र में राहु-केतु 
के आजाने से राहु-केतु के निमित्त से ही चन्द्रमदूण और सूये- 


( १६० ) 


ग्रहण पड़ता है जिसे ज्योतिषी बिद्वाल वर्षों पहले प्रगट कर देते 
है और बह सदैव सत्य ही सिद्ध होता है।क्या यह गणित- 
निर्णीत ज्योतिष शास्त्र कूठा है ? या आप जो कहते है कि 
निमित्त कुछ नहीं कर सकता है तो सूर्यप्रहण चन्द्रमहण में राहु- 
केतु निमित्त नहीं माने जाय तो सूर्य-चन्द्र अ्रहण अपने आप 
सदैव पड़ने चाहिये। सदैव नहीं पडते है, पूर्णिमा और अमा- 
बास्‍्था को ही पड़ते हैं, इसमे कयां कारण है ? बताइये । 


(४४) आपके कथनानुसार यदि शरीर की क्रिया जड़ क्रिया 
है, उससे घम का कोई सबध नहीं है, इसी प्रकार बाह्य श्रताचरण 
का भी धर्म से सम्बन्ध नहीं है तो एक व्यक्ति कुशील-सेवन, चोरी 
करता है और जीवो को मारता है, दूसरा व्यक्ति इन तीनों का 
त्यागकर अचोय ओर त्रह्मचये त्रत धारण करता है तथा जीवो 
की रक्षा करता है। आपकी सममक से दोनो व्यक्ति समान हैं या 
दोनो मे भेद है, क्‍योंकि दोनों की क्रिया जड़ शरीर की क्रिया 
है और बाह्य आचरण है ? यटि आप उत्तर में यह कहे कि वोनों 
में एक शुभ दूसरी अशुभ क्रिया है तो आपके सन्तव्यानुसार शुभ- 
अशुभ ढ।नो ही ससार के कारण है और शुभ मे धरम मानना 
मिथ्यात्व है | फिर द।नों व्यक्तियों मे क्या भेद माना जाय ? 
ओर चोरी, कुशील-सेवन एवं जीव-हिंसा का अ्रधम तथा 
उनके त्याग मे धर्म बतानवाले कु दकु'ढ स्थामी आदि आचार्यो 
के रचे हुए शास्त्र असत्य माने जाप क्या ! शासत्राधार से 
उत्तर दीजिये। 


(४४) आपके मन्तव्यानुसार यदि सत्समागम कुछ नहीं कर 

ला (्‌ नि पे 9 
सकता है तो तीथंकर केवली, सामान्य केवली और श्रतकेवली के 
पादमूल में उनके समागम से ही परिद्दार विशुद्धि घारित्र 
क्षायिक सम्यकत्व की प्राप्ति तथा तीथकर प्रकृति का बघ शास्त्रों मे 


( १६१ ) 


बताया गया है, वे सब शास्त्र असत्य माने जाय क्‍या ? देशना- 
लब्धि सदूगुरु से प्राप्त किये विना अनादि मिथ्याटष्टि को कभी 
भी सम्यक्त्व की प्राप्ति नहीं हो सकती है, ऐसा जो नियम 
शास्त्रकारों ने बताया है यह नियम या शास्त्र असत्य है क्‍या 
आप जा सत्समागम से कुछ भी लाभ नहीं बताते है बह सिद्धान्त 
किस शास्त्र द्वारा माना जाय? बताइये । महावीर स्वामी के पूबे भव 
में सिह-पर्याय मे मुनिराजो का उपदेश सुनकर महावीर रवामी 
हे जीव ने सम्यर्दशन प्राप्त किया, यह शास्त्रो का कथन मिथ्या 
क्या ? 


(४६) सम्मेशशिखर की बदना को आप शुभ राग एवं 
संसार का कारण बताते है, उसे धर्म सममना मिथ्यात्व हे, 
पर पदार्थ आत्मा का कुछ कर नहीं सकता ऐसा भी कहते हैं, 
परंतु शास्त्री मे शिखरजी की भावपूर्ं बंदना को भव्यस्व- 
सूचक मोक्ष का कारण बताया है। कुछ ही भवो में सम्मेद- 
शिखर की भावपूर्ण बदना करनेवाला मोक्ष जा सकता है, ऐसा 
बताया है। आप उस बाह्य क्रिया को अवर्म ओर संसार का 
कारण किस शास्त्राधार से कहते है ? सप्रमाण बताइये । 


नोट--(१) उपर्युक्त ४३ प्रश्नो का उचर दिगम्बर जैनाचाओं 
द्वारा रचे हुए शास्त्रो के प्रमाणो से ही देना चाहिये । 


(२) श्री कानजी स्वामी से ये प्रश्न किये गये हैं, इनका 
उत्तर उन्हे ही देना चाहिये, अथवा उनके आदेश से उनके 
निकट में रहनेवाले उनके प्रधान शिष्य श्री रामजी माशिकचंद्रजी 
दोशी वकील महोदय भी दे सकते है । 


( १६२ ), 

(३) उन दोनो के अतिरिक्त कोई भी महाशय उत्तर देने का 
कष्ट नही उठावे। उनके उत्तर पर कोई ध्यान नहीं दिया 
जायगा । 

(४) शास्त्रों के उभयनय-विवेचित एवं पूर्वापर समन्बित 
समष्टि-रूप आचार्यों के दृष्टिकोश को ध्यान मे रखकर ही उत्तर 
देना चाहिये। 

(४) इन प्रश्नो का समीचीन शारस्त्र-प्रमाणित उत्तर ही 
दिगम्वर जैनत्व की कसोटी है। 


दिनांक ३१-१-४७ मक्खनलाल शास्त्री 
मोरेना (मध्यप्रदेश) 


( १६३ ) 
पब्यवाद 


अतीब धार्मिक एवं सरलपरिणामी तीथेभक्तशिरोमणि 
श्री सेठ बालचंदजी पाटनी (प्रसिद्ध फर्म-सेठ चांदमल धघन्ना- 
लालजी पाटनी, कलकत्ता) तथा धर्मकार्यों मे सतत्‌ सहयोग देने- 
वाले एवं सिद्धान्त-सरक्षिणी सभा बम्बई--क्रेद्रीय सभा के स्थायी 
सभाध्यक्ष श्री बाबू चांदसलजी वड़जात्या (प्रसिद्ध फर्म--सेठ 
भवरलाल चांदमलजी, कलकत्ता) इन दानों महातुभावों का विशेष 
आग्रह मेरे इस ट्रेक्ट लिखने में निमित्त हुआ है। 

भा० ब० टिगम्बर जैन सिद्धान्त-सरक्षिणी शाखा-सभा, 
कलकत्ता ने इस ट्रेक्ट को प्रकाशित किया है। उस सभा के 
सुयोग्य सदस्य--श्री बाबू नागरमलजी (प्रसिद्ध फमे-सेठ कैसरी- 
मसल निहालवदजी, कलकत्ता), श्री बायू फूसरसलजी (फर्मे-बाबू 
भूंमरमल जयचदलालजी वगडा, कलकत्ता) आदि सभी सदस्य 
महातुभाव तथा धर्मोत्साही कार्यकर्ता श्री सेठ फूमलमलजी सभा- 
पति (प्रसिद्ध फर्म-सेंठ लालचंद दीपचंदजो, कलकत्ता), माननीय 
श्री बाबू डूगरमलजी सबलाबत, मंत्री सभा (प्रसिद्ध फ्म-सबला- 
बत ट्रेंडिग कपनी, कलऊता) तथा शान्तपरिणामी प्रतिमानिष्ठ 
श्री० प॑० बाबूलाल जी महोदय-स० मत्री, कलकत्ता । 

उपर्यक्त सभी महालुभावो को में हार्दिक धन्यवाद देता हू । ये 
सभी महानुभाष घ/मिक कार्यों मे सदेव योग देते रहते है। 

श्री० बाबू इद्रचद्रजी छाबड़ा-खजांची स्टेट बेक, लश्कर 
को भी में पिशेष धन्यवाद देता हू । इन्होंने मुझे आत्मधर्म 
की फाइले लाकर दीं, हे जो घर्म की लगन रखनेचाले 

सज्जन सत्पु । 
४22 शक बिनीत 
मक्खनलाल शास्त्री 


( १६४ ) 


निवेदन 


चन्दनीय पूज्य त्यागियों ! विचारशील बिद्वानों ! 
धर्मनिष्ठ श्रीमानों ! 
इस ट्रेक्ट में श्री कानजी स्वामी के मन्तव्यों को सप्रमाण 
उद्धत किया गया है, तथा उनके मन्तव्यों का परिहार भी पूर्वा- 


चार्यों द्वारा रचित शास्त्रों के प्रमाणों से विशद रूप से किया 
गया है। 


इस ट्रेक्ट को पूरा पढ़कर आप स्वय॑ इस परिणाम तक पहुँच 
गये होगे कि कानजी स्वामी के सभी मन्तव्य दिगम्बर जैन- 
शास्त्रों के अनकूल है या सबंथा विपरीत है। 


जिस निणेय तक आप पहुँचे हो, कृपा कर उससे मुझे भी 
अवगत कराने का कष्ट करें, ताकि में भी अपने शास्रान- 
मादित ओऔचित्य पर आपका दृष्टिकाण समक सकू । 


विनीत 
दिनांक ३१-१-४७ मक्खनलाल शास्त्री तिलक 
पोस्ट मारेना (मध्यप्रदेश) 


शाह्षे अशुक्ति पत्र 


मुक्तिवाद 
कारणों 
कायेया 
संसादियों 
द्सि 


तन्न 
काम 

रोष्णा 

अनु व 
(कार्य) 

भावे प्रिवम_ 
स्वतंत्र 
छ्दस्थ 
भावम्ति 
जल 

पई 

कार्यों 
सामाजिक 


शुद्ध 


युक्तिवाद 
प्रकरण 
का्मेशश 
संस्तारियों 
अहिला 


तन्न 
काय 
ए्षणा 
अलनुभव 
(कर्म ) 
भाबेन्द्रियम 
सातवाँ 
छद्मस्थ 
यावन्ति 
तल 
भाई 
कर्मों 
सामायिक 


पृष्ठ 


८ 

८६ 

६१ 
११६ 
११७ 
११६ 
श्श्प 
१४० 
श्ह्रश्‌ 
१४७ 
१४६ 
१५४ 
१४५७ 
श्श्प 


अशुद्ध 


अजग्रकाश्न 
क्षणिक 
ओपयादिक 
तहयोः 
वरणेयन्तय 
यत्वा 

ज 
अनिवाय 
आचाय 
कम 

मं. बीये 
पालता 
पणे 
भेदल्ला 


शुद्ध 


आकाश 
क्ञायिक' 
ओपपादिक 
तद्यों $ 
बणोेयन्त्य 
भत्वा 

जो 
आअनिवाये 
आचाये 
कमे 
अनंतवीये 
पा छेता 
पूणे 


भेदक्ञान 


बोर सेवा मन्दिर 
पुस्तकालय है 


_ 2349 >+॥+२५ 
काल न ० 
77 मस्रवत्तल्ञलाजी शाह 
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शीषंक की कम्पल जी मसल रक्कन! 


खण्ड क्रम' सल्या 


